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निवेदन 


श्रीसान्‌ पण्डितप्रवर श्री दोडरमलजी ने सोक्षसार्गं-प्रकाशक 
ग्रन्थ की रचना की है। यह ग्रन्थ जैन समाज में विस्यात 
है। वीर संवत्‌ २४७० में इस ग्रन्थ पर पूज्य श्री कानजी स्वामी 
ने प्रवचत प्रारम्भ किये थे। उस समय उन प्रवचनों में से कितने 
ही सारभूत न्याय लिख . लिये गये थे। सोक्षमार्गे-प्रकाशक में 
कुल € श्रधिकार हैं। उनमें से प्रथम छह श्रधिकारों के प्रवचनों 
सें से श्रवतरित किये हुए न्याय इस पुस्तक में प्रकाशित किये गये 
हैं। सातवाँ श्रविकार “जनमतानुयायी मिथ्यादृष्टियों का स्वरूप” 
नामक है; वह अधिकार जिज्ञासुओं को श्रत्यावश्यक है, इसलिये 
उस पर के लगभग सभी प्रवचन लिख लिये गये हैं, जो लगभग 
एक हजार पूृष्ठों के बराबर हैं । 


मोक्षमार्ग-प्रकाशक ग्रन्थ को सुर्य की उपसा दी गई है; सूर्य 
के समान वह मोक्ष के मार्ग को प्रकाशित करता है। श्रौर यह 
प्रवचन “मोक्षमार्ग-प्रकाशक की किरणें” हैं जैसे सुर्ये की किररों 
धकार को नष्ट करके प्रकाश -फो फंलाती हैं उसीप्रकार यह 
किरणें भी भव्य जीवों के लिये सोक्ष के सार्ग को प्रकाशमय 
बनाती हैं । जो भव्य जीव श्रपने श्रन्तरपठ में इन किरणों को 
प्रविष्ठ करता है उसके श्रन्तर में श्रवश्य ही ज्ञानप्रकाश होता है 
शौर भ्रज्ञान-अ्रंधकार विलीन हो जाता है । 


इस पुस्तक में कुल १६३ किरणों हैं; उनमें विविधप्रकार | 
के श्रनेक न्याय हैं । इन विषयों में मुख्यतया ज्ञानी श्रौर भज्ञानी 
जीवों के बीच के मुलभुत श्रन्तरंग भेदों को पहिचान कराई 


श्रज्ञानो के अ्श्निप्राय में फिस-किस प्रकार कौ गहरी भूलें 
हैं, दुःखों को टूर करने के उनके सभी प्रयत्न कंसे विपरीत 
हूँ गा सम्पकृश्प्निप्राय रहता है 
ज्ञानी के सभी प्रसंग्रों में कैसा सिव्यात्रभिप्राय होता हु- 
इस विपय में इन व्यस्यानों में सबित्तार अत्यन्त स्पष्टरूप से 
समझाया गया है। इसप्रकार श्रज्ञान श्रीर ज्ञान के बीच के मूलभूत 
श्रन्तर को बदलाकर सम्यकज्ञान प्राप्त करने का उपाय इसमें 

जताया हूं। इस्त पुस्तक के छपने से पहले धैज्य श्री कानजीत्वामी 


न पढ़ लेने की कृपा की है । दज्य गुरुदेव के श्रीमल् से प्रगट - 
हुई इन किरणों द्वारा मोक्ष का मार्ग शाइवत प्र 
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श्री वीतरागांय नमः 
प्रथम अध्याय 
(१) ग्रन्थ और ग्रन्थकर्ता 


जिसे जीवों ने भ्रवादिकाल से नहीं जाना, उस मोक्षमार्ग 
फे प्रकाश करने वाला यह ग्रन्थ है। इस मोक्षमार्गप्रकाशक 
में पंडितप्रवर श्री टोडरमलजी ने हजारों सतृश्ञास्त्रों का दोहन 
करके आ्राचारयों के कथन का रहस्य अवतरित किया है। 
(२) सिद्ध भगवान की पहिचान से भेदविज्ञान 
जो जीव सिद्ध भगवान के स्वरूप को जानता है बह 
विज्ञानरूप होता है श्र्थात्‌ उसे भेदविज्ञान होता है । वह 
किस प्रकार होता है ? जब जीव सिद्ध भगवान को पहिचान 
लेता है तव उसे ऐसी भावना होती है कि श्रहो ! यह सिद्ध 
भगवान सम्पूर्ण सुखी हैं, उनका ज्ञान भी परिपूर्ण है, उनके' 
शग-द्वेप नहीं हैं, कर्म नहीं हैं और शरीर नहीं है; सिद्ध 
वान आत्मा है और मैं भी शआ्रात्मा हैं, स्वभाव की अपेक्षा 
से सिद्ध में और मुभमें अन्तर नहीं है। सिद्ध भगवान की 
भांति में अपने स्वभाव से परिपूर्ण हैँ । सिद्ध के स्वरूप में 
राग-हेप, कर्म अश्रथवा शरीर नहीं हैं; वेसे ही मेरे स्वरूप में 


न 


मोक्षमाग-प्रकाशक की किरयों 


भी राग-द्व प, कर्म या शरीर नहीं हैं; सिद्ध के पुण्य-पाप का 
भाव नहीं है वैसे ही मेरे भी बतंमान में जो पृण्य-पापभाव 
होते हैं वे मेरे स्वभावभाव नहीं किन्तु उपाधिभाव हैं। जो 
सिद्ध के नहीं है वह मेरे भी नहीं है। आत्मा का स्वभाव- 
भाव शुद्ध-पवित्र है, उस भाव के द्वारा सिद्ध भगवान ने 
रागादि उपाधिभावों को टूर किया है श्रोर स्वद्रव्य की स्थिरता 
के द्वारा पर द्रव्यों का अ्रहँकार नष्ट किया है; जो सिद्ध के 
आत्मा में से दूर हो गया है वह सब भेरे आत्मा में से भी 
निकलने योग्य ही है और मात्र सिद्धसमान शुद्धस्व भाव- 
भाव रहने योग्य है। इस प्रकार सिद्धस्वरूप के ज्ञान-ध्यान 
हारा भव्य जीवों को स्वभाव और परभाव का भेदविज्ञान होता 
है; इसलिये श्री सिद्ध भगवन्त मंगलरूप हैं, उन्हें हमारा 
नमस्कार हो। जेसे सिद्ध हैं वैसा ही में हैं, और जैसा में है 
वेसे ही सिद्ध हैं-ऐसे शुद्ध श्रात्मस्वरूप को दश्शाने के लिये सिद्ध 
भगवान प्रतिविम्व के समान हैं । 


(३) मंगल कौन है ? 


प्रदन:--मो क्षमागं प्रकाशक का नारम्भ करते हुए पंच- 
परमेष्ठी को मांगलिकस्वरूप कहा है, किन्तु पंचपरमेष्ठी तो 
परद्रव्य हैं; यदि परद्रव्य को मांगलिक कहोगे तो निमित्त का 
बल आयेगा ? - - 

उत्तर:--पंचपरमेप्ठियों को मांगलिकरूप कहा, उसमें 
निमित्त पर भार नहीं देना है, किन्तु - पंचपरमेष्ठी को 
यथाथंरूप से जानकर उन्हें स्मरण में लेनेवाला श्पना जो 


गे 


प्रथस अध्याय 


ज्ञान है, वह ज्ञान ही परम मांगलिक है; इससे- वास्तव में 
ज्ञानस्यभाव का ही वल है। पंचपरमेष्ठी स्वतः अपने 
लिये मांगलिकरूप हैं और इस आत्मा' के लिये अपना 
निर्मेल भाव मांगलिक रूप है। पंचपरमेष्ठियों की पहिचान 
और स्मरण करने से अपने भावों में तीत्र कषाय दूर होकर 
निर्मेलतां होती है-वही मंगल है ! 


(४) मांगलिक 


आत्मा में केवलज्नान प्रगट हो वही सुप्रभात है और 
वही आत्मा का मांगलिक है | भश्रात्मा के पूर्णस्वभाव-केवलज्ञान 
को पहिचानकर जिसे उसकी महिमा आती है, उसके विकार की 
श्र पर की महिमा दूर हो जाती है-वही मंगल है । 


आ्रात्मा स्वत: सहज स्वरूप से हष्टि, ज्ञान, आ्रानन्द, पुरु- 
पार्थे इत्यादि से पूर्ण स्वभाव-सम्पदा का मन्दिर है। आत्मा 
को अपने श्रद्धा-ज्ञान-सुखादि के लिये बाह्य की किसी लक्ष्मी 
की आवश्यकता नहीं है, किन्तु स्वतः ही स्वभाव की पूर्ण 
लक्ष्मी का वीतरागो-मन्दिर है। आत्मा का स्वरूप ज्ञात- 
आनन्द से तादात्म्यरूप है, वह कभी ज्ञान-आनन्द स्वभाव से 
वल्चित नहीं होता। अपने पूर्ण ज्ञानानन्द-स्वभाव की दृष्टि 
झर लीचता से जिन सत्पुरुषों के केवलज्ञान और अनन्त 
सुख प्रयट हुआ है उत्तके आत्मा में सुप्रभात का उदय हुआ 
श्यौर सादिश्ननन्त काल मंगल-वर्ष का प्रारम्भ हुआ है। 
ऐसे श्री जिनेच्र भगवन्तों को हमारा भक्तिपूर्वक नमस्कार हो ! 


३ 


मोक्षमार्ग-पकाशक की किररे| 
: (४) सत्शास्त्रों हे 


फा- स्वरूप 

“जो आगंम मोक्षमार्ग का प्रकाश करे वही पठन-श्रेवण 
करते योग्य है; कारण कि संसार में जीव अनेक प्रकार के 
इशखों से पीड़ित हैं। यदि गास्त्ररूपी दीपक हारा वे भोक्षमार्ग 
को प्राप्त करलें तो उत्त मोक्षमागे में गरमन करके इस द्ःखों 
से मुक्त हो जायें। मोक्षमायं तो 
लिये जिन शास्त्रों में किसी 
निषेध करके 


व 

० 
जो 
शु 


प्रथस अध्याय 


सत्शास्रों की स्वाध्याय करने से शुभराग होता है, किन्तु 
शास्त्रों का प्रयोजन तो यह बतलाने का है कि यह शुभर्राग 
भी आत्मा का स्वरूप नहीं है, इससे यह भी रखने योग्य 
नहीं है । स्वरूप की हप्टि सहित घुभभाव हों वह अशुभ भावों 
से बचाते है इससे उनके द्वारा वीतरागभावरूप प्रयोजन 
ग्रशत: सिद्ध होता है। शास्त्र किसी भी प्रकार का राग रखने 
के लिये नहीं कहते, किन्तु किसी न किसी . प्रकार से राग 
टालने का उपाय ही शास्त्र बतलाते हैं। शास्त्र आत्मा की 
स्वतंत्रता बतलाते हैं कि तुम स्वतंत्र हो, अपने से ही परिपूर्ण 
हो, हमारा श्रवलस्बृन भी तुम्हें नहीं है । इस प्रकार शास्त्र 
आत्मा की स्वतंत्रता को बतलोॉकर मोह और राग-हू प का 
त्याग कराते हैं। राग कम होकर जितना वीतराग्रभाव हुश्रा 
उतना ही प्रयोजन सफल हुआ्ना है श्लौर जो राग शेप रहा वह 
रखने योग्य नही है । 

जिसमें किसी भी प्रकार से राग करने का प्रयोजन बताया 
हो वह सतृशास्त्र नहीं है । सत्शास्त्र किसी भी प्रकार से राग 
करने का प्रयोजन बतलाते ही नहीं । 


भक्ति इत्यादि शुभराग का उपदेश हो बहाँ भी 
वीतरागता का ही प्रयोजन. है। 
प्रशत:--भगवान की भक्ति शुभराग है, तथापि सत्शास््र 
में तो वह करने का उपदेश आता है ? 
उत्तर:--सतझास्त्र में जहाँ भगवान की भक्ति करने को 
कहा हो वहाँ अशद्युभ राग टालने का प्रयोजम है श्रौर जो 


थम अध्याय हि ७ 


ज्ञान-स्थिरता करके इसी क्षरणा पूर्ण. परमात्मा हो जा! 
' भिथ्यात्व और राममात्र को निकालकर चिदानन्द वीतराग 
हो ! यदि सम्पूर्ण बीतरागता न हो सके तो सम्पूर्ण वीतरागी 
स्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान कर ! ओर यदि श्रद्धा-ज्ञान भी तत्क्षण 
तन हो सके तो उनकी जिज्ञासापूर्वक सत्देव-गुरु-शास्त्र के शअ्रवल- 
म्वन द्वारा कुदेवादि के प्रति जो राग है उसे छोड़ ! 
इसमें जो शुभराग होता है वह राग कराने का शास्त्र का 
प्रयोजन नहीं है, किन्तु जितने अंश में राग दूर हुआ उतना 
ही प्रयोजन है । शास्त्र का मुख्य प्रयोजन तो जीव को मोक्ष- 
मार्ग में लगाने का है। सच्चे शास्त्र किसी भी प्रकार से 
जीव को राग झौर कुमार्ग से बचाते हैं। राग की या 
कुदेवादि की पुष्टि करानेवाला कथन किसी भी वीतरागी 
शास्त्र में नहीं होता | 'तुभसे यदि शुभराग न हो, तो तू पाप 
करना अथवा कुदेवादि की मान्यता करता-ऐसा वचन किसी 
भी सतशास्त्र में होता ही नहीं । 


अन्य शाख्र हैं वे सतशास्त्र क्‍यों नहीं 


प्रशन:--सत्शास्त्रों में राग को कम करने का प्रयोजन 
है--ऐसा कहा; किन्तु अन्य शास्त्रों ने भी राग कम करने के लिये 
तो कहा है; इसलिये उन्हें भी सतृशास्त्र कहना पड़ेगा ? 

उत्तर:---सतृशास्त्रों का कोई भी कथन राग की प्ृष्टि 
करानेवाला होता ही नहीं | भ्रन्य श्ञास्त्रों में किसी समय तो 
राग कम करने के लिये कहते हैं श्रौर कभी राग करते को - 
कहते हैं, श्र्थात्‌ एक प्रकार का राग कम करते को कहकर 
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इसरे प्रकार के राग की, बृष्टि कराते हैं, यानी थे राग की ही 
इष्टि कराते हैं ।. भगवान को भक्ति में: जो. शुभराग है वह 
राग करने की श्रन्य थात्त्र पुष्टि करते हैं इससे उन शास्त्रों 


जो तीज राग था वह घटाने का प्रयोजन है । वीतरागी शास्त्रों 
में राग को टेड़ाने का हो आ्रादेश है राग करने का नहीं | 
( राग कहने से मिध्यात्व, अ्ज्ञान त्रर कपाय तीनों समकना. 
चाहिये। मिथ्यात्वपूर्वक जो राय है वही प्रनन्‍्तानुबन्धी सागर 
है; वह मिथ्यात्व और अनन्तानुबन्धी राग-ह प सब जे प्रथम 
छोड़ने बोग्य हैं। ) 
पदशास्त्र में जहाँ उभराग का उपदेश हो 
प] बा कर बच. 
नह भी मोज्षमार्ग का हे प्रयोजन है, 
ड्िन्तु राग खत धर्म नहीं है। . 


प्रथस अध्याय 


की वात ञआ्राती है वहाँ मोक्षमार्ग का प्रतिपादन किस प्रकार 
हुआ ? सम्यर्दर्शन के विन्ा तो मोक्षमार्ग होता ही नहीं । 


उत्तर:--श्रज्ञानी की शुभराग करने के लिये कहा हो वहाँ 
राग का प्रयोजन नहीं है किन्तु कुदेवादि की मान्यता से 
बचाकर सच्चे देव, गुरु, धर्म की मान्यता कराने का प्रयोजन 
है | वहाँ पर तीतन्र मिथ्यात्व भ्रंशत:ः मन्द हुआ है-इस श्रपेक्षा 
से उसे व्यवहार-मोक्षमार्ग कहा जाता है । वास्तव में तो 
सम्यक्दर्शन, ज्ञात, चारित्र ही मोक्षमार्ग है; राग मोक्षम्ार्ग 
नहीं है, और उस राग से धर्म नहीं है; किन्तु कुदेवादि 
की मान्यता में जो तीजन्र मिथ्यात्व है वह वीतरागी देव को 
मानने से मनन्‍्द -होता है; और सत्‌निमित्त होने से सत्‌ को 
समभमे का अवकाश है इससे उपचार से उसे मोक्षमार्ग कहा 
जाता है | सच्चे देव-ग्रुरु-शास्त्र यह बतलाते हैं कि हे झात्मन्‌ ! 
तुम स्वतंत्र हो, पूर्ण ज्ञानस्वरूप हो, राग तुम्हारा स्वरूप 
नहीं है |. 


ज्ञानियों का उपदेश बीबों को सरल रीति से अथवा 
परम्परा से मोक्षमा्ग में लगाने के लिये है । 


ज्ञानियों का उपदेश जीवों के कल्याण के लिये होता है । 
'कभी कोई जीव मोक्षमार्ग समझने की योग्यतावाला नहीं हो 
तो जिससे राग घटे वैसा उपदेश उसे देते हैं। जेसे-- 
कोई मांसाहारी भील किंन्‍हीं मुनिराज के पास उपदेश सुनने 
के लिये बैठ गया; श्रवः यदि श्रीमुनि उसे मोक्षमार्ग का 
उपदेश देने लग जायें तो उसे कुछ भी समझ 'में नहीं 
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आयेगा; इससे श्रीमुनि उससे कहते हैं कि-देख भाई ! हिरण . 
आदि निर्दोष प्राणियों के मारने में पाप है श्रोर उसके फल 
में नरक है; इसलिये तू शिकार छोड़ दे, माँस-भक्षण छोड़ दे 
तो तैरा कल्याण होगा ! 


माँस-भक्षण छोड़ देने से कल्याण होगा-ऐसा कहा है, 
वहाँ पर ऐसा आ्राथय है कि वह दुर्गंति में नं जाकर स्वर्गादि 
में जायेगा, इस अपेक्षा से उसका कल्यारा कह दिया है । 
और भविष्य में उसकी पात्रता होगी तो ऐसा विचार करेगा 
कि श्रहो ! मात्र मांस-भक्षण का राग छोड़ा उसका तो इतना 
फल है, तव फिर सुम्पृर्ण रागरहित स्वभाव की महिमा कसी 
होगी ! ऐसे विचार से वह मोक्षमार्ग 
इसे प्रकार प्रत्यक्ष या परम्परा से भी जिनशास्तन में जीवों 
को मोक्षमार्ग में लगाने का ही प्रयोजन है । 


मुन्तिराज ने ऐसा कहा कि 'माँस-अक्षण छोड़ दे, तेरा 
कल्याण होगा--यह पेनकर यदि उस समय वह भील विशेष 
जिज्ञासा से ऐसा पूछे कि-प्रभो ! आप माँस-भक्षण छोड़ने 
के लिये कहते हैं; तो उससे मुझे धर्म तो होगा न? भेरा 
मोक्ष तो होगान ? तो उस समय श्रीमुनि को ऐसा ख्याल 
'आजाता है कि यह कोई पात्र जीव है, इसी से ऐसा धर्म 
की जिज्ञासा का भ्रडन इसे उठा. है और यह समभने की 
जिज्ञासा से खड़ा है। ऐसी उसकी पात्रता को देखकर उसे 
-प्ृज्नय का उपदेश देते हैं कि भाई ! ढमने तुझे. बाप से बचाने. ] 
के लिये माँस-भक्षण छोड़ने को, शुभराग से कल्यार होना, व्यवहार 
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से कहा था; किन्तु यदि तुझे धर्म समभने की रुचि है 
तो धर्म का स्वरूप इस राग से भिन्‍त है। राग से धर्म 
नहीं है, किन्तु रागरहित आत्मा के चेतन्यस्वभाव को सम- 
भने से धर्म है । 

नरकादि गतियों से बचने की श्रपेक्षा से शुभराग द्वारा 
.कल्याण कह दिया; किन्तु वास्तविक कल्याण ( धर्म ) तो उससे 
भिन्‍न है ।-इत्यादि प्रकारों से जिस प्रकार जीव का हित हो 
उसी रीति से जिनशासन का उपदेश है । 

नो सतशास्त्रों की स्वाध्याय करके राग का पोषण 
करते हैं वे स्वच्छन्दी हें। 

द्ास्त्र के कथनों को पढ़कर जो जीव राग-द्वे ष-मोह को 
बढ़ाने का आशय निकालते हैं वे जीव सत्ज्ञास्त्र के आराशय को 
नहीं समझे हैं और वे स्वच्छन्दी हैं। उन जीवों के लिये तो 
वे सतृश्ञासत्र हित का निमित्त भी नहीं हैं। शास्त्र में राग- 
हृप-मोह की वृद्धि करने का आशय है ही नहीं, किन्तु वे 
जीव अ्रपन्ती विपरीत श्रद्धा के कारण वैसा समझे हैं; उसमें 
शास्त्र के कथन का दोप नहीं है, किन्तु जीव की समझ का 
दोष है | जो जो जीव यथार्थ आत्मस्वंभाव को समझकर राग-द्ेष- 
मोह को कम करते हैं उन्हें सतृशास्त्र निमित्तहूप कहे 
जाते हैं । 


शुभराग का कया प्रयोजन है! 


चारित्रदद्या में पंचमहात्रत का झुभराग होता है-ऐसा 


१ 


पवृभ्ञास्त्र में कहा हो, तथावि हर राग कराने के लिये 


केथन 
नह है न्तु प की ६ भर स्थिरतासडि 
से बचाने का प्रयोज न्तु 


वह तो छी के त्र 
ही है । थुभराग के हू. रा धर्म नही होता; धर्म 


पाप क्षे २ हते ग्रात्र चद्धस्व भाव 4३ नद्वा, ज्ञान थ्रौर रमणत्ता- 
जप ही है। ह 


रन का अयोजल 
सेवेज्ास्त्रों के बे गार-रक्त, उड्ध इत्यादि का वर्ण 

ये बहू के। प्रयोजन | +-पाष के क्र की 

नद्धा पैदा कर और उसके वे कराने का है है | 
जन शास्त्रों का गरपृर्ण प्रयोजन को रर्ण वोततरागत 
कराने का ह है; किन्तु जो जीव पूर्ण ! पृरुषा् 
पे कर सक्के उस्तको भरी जेनशार्क धकार श्रतत्व- 
नैद्धान भन्द रात हैं, क्र भावों को इड़ाते & 
शोर ती भिथ्यात्व गे क्ृ कराते &। अन्य मे शास्त्रों 
में- किस! संसग वर यदि रा को करने के थ॑ कहा 
ही तो इधरी जगह अप स "कि 
उपदेश झेता है । इस कार के न पेत्वश्रद्धत +३ 
भथ्यात्व के कृ हैं; इससे वे-अस सन 
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सतशारत्र स्वाधीनता को बताकर वीतरागता की 
पुष्टि करते हैं । | 

जो शाख ऐसा वतलाते हैं कि देव, ग्रुरु, शासत्र के अ्व- 
लम्बन से और उनके प्रति राग से धर्म होगा, उन्हीं की जीवों 
को शरण है, वे शासत्र जीव को पराधीनता बतलाकर राग का 
ही पोषण करानेवाले हैं, वे सतृशाञ्र नहीं हैं। सतशाश्र॒ त्तो 
ऐसा बतलाते हैं कि देव-गुरु-शास्त्र का अ्रवलम्बन भी श्रात्मा 
के घर्मं के लिये नहीं है, उसका भी लक्ष्य छोड़कर अपने 
स्वभाव का लक्ष्य कर “ऐसी स्वाधीनता और वीतरागता 
दर्शाते हैं । 


यदि शास्त्रों में युद्ध आदि का वर्णन 
हो तो वह विकथा नहीं, किन्तु 
बैराग्य पोषक कथा है | 
तीर्थंकर भगवान के पास इन्द्र नृत्य करते हैं, वहाँ 
खशृंगारभाव की पुष्टि का हेतु नहीं है, किन्तु अपना श्रशुभ- 
राग छोड़कर वीतराग जिनदेव के प्रति भक्ति का, श्रौर 
लोगों को भी भक्ति-प्रेम कराने का तात्पर्य है; इसप्रकार 
. उसमें भी जोव कुमा्गं से बचकर सतृधर्म की ओर उन्म्रुख 
हो--ऐसा हेतु है । इसलिये यदि सत्शास्त्र में नृत्यादि का वर्णन 
ग्राये तो वह विकथा नहीं है। शास्त्र में विकथा के चार 
प्रकार कहे हैं; उनमें जो शब्द हैं वह विकथा नहीं है । 
स्त्रियों के अंगोपांग इत्यादि का एवं युद्ध श्रादि का वर्णन 
तो निम्नेन्ध मुनिराज भी करते हैं; मात्र उनका वर्णेध करना 


“जिन शास्त्रों में किसी कार जे राग-द्ेप-मोहभावों का 
निषेध करके वीतरागभाव के हेतु प्रगट किया हो है। थास्त्र 
पढ़ने-सुनने योग्य हैं, किन्तु जिन घास्त्रों # बरयार, भोग 
अतृहलादि पोपक रागभावों का तथा # / उद्धदिक पो ८०- 


हपभावों का ९ अतत्वश्रद्धान पोपक भ हेभावों का प्रयोजन 
भंगर किया हो धे गास्त्र बह | न्तु शस्त्र हैं; कारण कि. 
राग: देप-मोहभावों: के द्वा दि काल जी 
रहा है, उनकी वासन पेना सिखलाये भी थी, 
थापि इस शास्त्रों के 7पण: किया है । वहाँ 

उन्‍हें अ्च्चा हे ँक्षा दी ? जात्र जी 
के स्वभाव के ही घात किय+ , 
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प्रत्येक वस्तु अपने स्वभाव से स्वतंत्र है-ऐसा तत्व- 
स्वरूप है। जिस ग्रन्थ में एक तत्व को दूसरे तत्व के श्राश्वित 
बताया हो, भ्रथवा एक तत्व दूसरे तत्व का कुछ कर सकता 
है-ऐसा स्वीकृत करवाया हो वह शास्त्र नहीं किन्तु शस्त्र है; 
क्योंकि वह जीव के सम्यर्दशेंतादि गुणों का घात्तक है और 
मिथ्यात्व का पोषक है | जिसमें राग-द्वेप-मोह कौ पुष्टि की हो 
वह शास्त्र नहीं है क्योंकि राग-द्वेषघ-मोह तो जीव श्रमादि 
-से ही कर रहा है । अनादि काल के राग-द्वेष-मोह से बचाकर 
मोक्षमार्ग में लगामे के लिये सतृशास्त्र निमित्त हैं। 


. जिनेन्द्रदेव की पूजा में पीतरागता का प्रयोजन 
किस ग्रकार है ९ 

प्रशन:---जन-शा स्त्रों में तो राग-हेष-मोह को कम करते 
का ही प्रयोजन - है, तब फिर जिनेन्द्रदेव की श्रष्टप्रकार से 
पूजन करे और उसमें फल-फूलादि चढ़ाये---यह क्िसलिये करना 
:चाहिये ? इसमें तो हिसा होती है ॥ 

उत्तर:--वहाँ भी राग.को घटाने का ही हेतु है। बाह्य 
पदार्थों की क्रिया तो झात्मा कर नहीं सकता, किन्तु वीतरागता 
(की भावना से अपने राग को कम करता है। है प्रभो! 
जिनेन्द्रदेव ! श्राप वीतराग हो, आप "की साक्षी से में इत 
फलादि वस्तुश्रों>के प्रति अपने रागको कम करता हूँ, और 
मोक्ष-फल की प्राप्ति की भावना करता हूँ---ऐसी भावना से, 
वीतरागदेवरूप त्तिमित्त के लक्ष्य से श्रपति राग को मन्द 
करता है; फलादि चढ़ाने की क्रिया स्वयं उसकी योग्यता से 
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होती है। जैनधर्म में भगवान को प्रसन्न करने के हेतु से 
फल पुष्प श्रांदि नहीं चढ़ाये जाते श्लौर भगवान की प्रतिमा पर तो 
कुछ भी नहीं चढ़ाया जाता; किन्तु स्त्रयं वीतराग होने की 
भावना से भगवान की पूजा की जाती है| आत्मा की पहि- 
चान होने से पूर्व जिनपृजा-इत्यादि शुभराग करके अ्रशुभ- 
राग को दूर करे-इसका कोई निषेध नहीं है । भगवान 
एक आत्मा थे और में भी एक आत्मा हैं, जैसा परिपूर्ण 
स्वड़प भगवान का है वैसा ही मेरा भी है--ऐसा परि- 
पूर्ण स्वभाव का भान होने के पश्चात्‌ भी स्वयं साक्षातत्‌ 
वीतराग नहीं हुआ है श्रौद वरंमान में: साक्षात्‌ वीतरागदेव 
निमित्तरूप से उपस्थित नहीं हैं, इससे वीतराग-मुद्रित प्रतिमा 
में वीतरागदेव की स्थापना करके श्रीर उसकी पूजा करके 
वर्तमान में अपने अद्युभराग को दूर करता है श्रौर शुभ- 
राग को भी दूर करके वीतराग होने की भावना करता है । इस- 
प्रकार जैनशास्त्रों में बीत रागता का ही उपदेश्ञ है,और किसी स्थान 
. ५ अश्युभराग को दुर करने के लिये शुभ का अवलम्बन भी 
वतलाया है, किन्तु वह शुभराग करने के लिये नहीं है, मात्र 
जह अशुभराग को दूर करने के लिये है। सतृशास्त्रों का 
उल अ्भिप्राय जौवों को मोक्षमार्ग में प्रवृत्त करने का ही है। 
.. इसप्रकार संतृशास्त्र कैसे होते हैं-उनका स्वरूप कहा ।. 


(६ ) वक्ता का खरूप 


कैसे वक्ता का उपदेश थ्रवण करने योग्य है ? - 
जिसंमें लाखों-करोड़ों का लेन-देन होता हो--ऐसी दुकान 
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का कार्य दक्ष रुपये मासिक वाला मन्दबुद्धि पुरुष नहीं संभाल 
सकता, किन्तु कोई अ्रधिक वेतन वाला बुद्धिशाली पुरुष ही 
उस कार्य को संभालता है। वेसे ही जिनके पूर्णा परमात्म- 
दारूप स्वरूप-लक्ष्मी प्रगट हुई है--ऐसे श्री वीतरागदेव की 
परम्परा में रहकर सम्यग्दशँन, ज्ञान, चारित्ररूप वीतरागधर्म 
का उपदेश करने वाला जीव श्रद्धा-ज्ञानादि अनेक ग्रुणों का 
घारी होना चाहिये झौर अध्यात्म-विद्या में पारंगत होना चाहिये। 
जिन्हें अध्यात्मरस द्वाराअपने -स्वरूप का अनुभव ते हुआ 
हो ऐसे जीव वीतरागी जिनधर्भ का यथार्थ उपदेश नहीं 
दे सकते ओर ऐसे वक्ता के निकट श्ास्त्र-श्रवण करने से जीब 
को आत्मलाभ नहीं होता | इसलिये यथार्थ आत्मश्ञानी पुरुष 
को पहिचानकर उसके निकट ओआत्मस्वभाव का उपदेश सुनना 
योग्य है । 


वक्ता को सर्वेध्रथम तो जैनश्रद्धान में हढ़ होना चाहिये । 
राग-द्ेषघलप दोप मेरी प्रवस्था में क्षशिक हैं और उन्हें 
जीतने वाला'मेरा स्वभाव त्रेकालिक शुद्ध है--ऐसी श्रद्धा हो 
उसका नाम जनश्रद्धा है।जो अपने शुद्धस्वभाव की श्रद्धा, 
ज्ञान और स्थिरता के द्वारा राग-द्वेप-मोह को जीत्त लेता है 
उसके जैनत्व प्रगट होता है। जिसे श्रपेने शुद्धात्मस्वभाव 
की 'प्रतीति न हो वह भ्रन्य जीवों को शुद्धात्मस्वभाव का उपदेश 
किस प्रकार दे सकता है ? 


जैन कौन है ! 


जेन भ्रर्थात्‌ ' जीतने वाला | किसे जीतना है भ्ौर जीतने 
रे 
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से विकार है किन्तु मेरे यूणास्वभाव में वह विकार नहीं हैं। 
विकारों को दूर करके निर्मल पर्याय बाहर से नहीं लाना है, 
किन्तु मेरे परिपूर्ण ग्रुण वतमान है उनमें एकाग्रता करने. से 
पर्याय का विकास होकर न्नि्मलता : प्रगट होती हैं। किसी 
ग्रन्य के कारण से विकार नहीं हुआ हैं और न दूसरे के. 
अवलम्बन से वह दूर ही होता है । ऐसी अपने परिपूर्ण 
गुणों की प्रतीति द्वारा पर्याय के अवग्रुण को जानकर जो उसे 
दूर करता है वह जंन है। चोथे ग्रुणस्थान मे सम्यग्दर्शन 
प्रगट होने से यथार्थ ज॑नत्व प्रारम्भ होता है, अथवा जो जीव 
सम्यग्दर्गन के सम्मुख हो उसे भी जेन कहा जाता है। और 
तेरहवे गुणस्थान में जो जिनदण्ा प्रगट होती है वह सम्पूर्ण 
जेनत्व है, उसके राग-ठेप को जीनना थेप नही रहा। जं॑नघर्म 
वस्तु का स्वरूप है; जगत के जड़-चेतन पदार्थों का यथार्थ 
स्वरूप बतलाने वाला जो जेनदर्शन है-वहाौँ विश्वदर्शन है। 
जिसे सम्पूर्ण राग-द्वेप को जीतने वाले अपने वीतरागस्वरूप 
का भान है, किन्तु अभी पूर्ण राग-हंप को जीता नहीं है वह 
छद्मस्थ जेंन है और वीतरागस्वरूप के भानपूर्वक जिसमे 
सम्पूर्ण राग-हेंप को जीता है वह पूर्ण जन है । ऐसे ही पुरुष 
जैनदर्शन के रहस्य के वक्ता हो सकते है । 


लाभ-हानि 
प्रशझन:---आत्मा को लाभ-हानि का कारण कौन है ? 
उत्तर:--लाभ का कारण है शात्मद्रव्य के ओर की 
उन्मुखता, और हानि का कारण है परलक्ष से  होनेवाला 


कि 
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क पर्याय में विकार । स्वयं आत्मद्रव्य हानि का कारण 
नहों हैं । जो 'पर्वाव सम्पूर्ण द्वव्य को कारपरूप से अंगीकार 
करती है ( अर्थात्‌ स्वसक्ष में एकाग्र होती हैं ) उस पर्याय 
मे लाभ प्रगट हता हैं। किन्तु बद्दि क्षणिक पर्याव के लक्ष 
रुक जाये तो पर्याय में लाभ प्रगट नहीं होता । पर- 
वस्तु तो कहीं आत्मा को लाभ-हानि का कारण है नहीं; लाभ 
या हानि तो अवस्था में होते हैं, इससे वास्तव में तो द्विसत- 
जिस पर्याय में लाभ-हानि होते हैं उसका कारण बह धवन्था 
स्वयं हो है; अवस्था स्वयं अपनी योग्यता दे शुद्धता अथवा 
अशुद्धतारूप परिणमित होती है । प्रैक्नालिक स्वभाव की श्रद्धा- 
झान-स्विरतारूप परिशामन वह ला और परवस्तु से 
मुझे लाभ-हानि होते हँँ---ऐसी मान्यत हू महान हानि है । | 


न ! 


कक 
हा 
हृ 


धर 


डिन्तु परवस्तु कहीं लाभ या हानि नहीं करती । 


पक्ता के कारण ओवा को, अथवा श्रोवा छे कारण 
वक्ता को लाभ-हानि नहीं होते | 


भश्त:--बदि वक्ता सच्चा हो तो चुननेवालों को लाभ 
ता है श्लोर वक्ता मिथ्या हैं। त। हात्रि होती है, तब फिर 
परपदायों से लान-हानिशनहीं होते--ऐसा क्यों कहते हैं ? 


उत्तर:--शोताओं को वक्ता के कारण लाभ-हानि नहीं 
होते, किन्तु अपने भाव के कारण हो होते हैं। श्रोताओं का 
जान अपने पास है ओर वक्ता का ज्ञान उसके पास है; 
दोनों स्वतंत्र हैं । चुननेवालों छाखों मनुप्य - धर्म आप्त करलें 
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तो उसका वक्ता को किचित्‌ लाभ नहीं है; किन्तु वक्ता स्वयं 
अपने सम्यकृभाव का जो अंतरंग-मंथन करता है उसीका 
लाभ है | उसी प्रकार तत्व की विपरीत्न प्ररूपणा करनेवाले के 
सन्मुख यदि लाखों मनुष्य उल्टा समझें तो उसको किचित्‌- 
मात्र हानि नहीं है, किन्तु वह स्वयं श्रपने थें विपरीत मान्यता 
का जो मंधन कर रहा है-वही उसे अ्रनन्त-संसार का कारण 
है जो यथार्थ समझे उसका लाभ समभनेवाले को है और 
यदि विपरीत समझे तो उसकी हानि भी समभनेवाले को स्वयं 
है । सुननेवाले सच्चा समझें या विपरीत समझें---उसका लाभ- 
हानि वक्ता को नहीं है श्रौर वक्ता के भावों का लाभ-हानि 
श्रोताग्नों को नहीं है । किन्तु ऐसा नियम श्रवश्य है कि-जिज्ञासु 
जीव को सत्य श्रात्मस्वभाव समभने की तत्परता के समय 
प्रात्मज्ञानी वक्ताश्रों काही निमित्त होता है, किन्तु अज्ञानी 


वक्ता का निमित्त नहीं होता । । 


चक्ता के मूल लक्षण 


यथार्थ श्रद्धा भर यथार्थ ज्ञान--यह वक्ता के मूल लक्षण 
हैं। यथार्थ श्रद्धा ही श्रात्मा के सब धर्मों का स्तम्भ है । जिसे 
आ्रात्मज्ञान हो उसका समस्त ज्ञान सम्यक है श्ौर जिसे 
आत्मशान न हो उसका समस्त ज्ञान भिध्या है । अज्ञानौ- के 
सत्शास्त्र की जानकारी, श्रवश-मनव--सव मिथ्या ज्ञान हैं। 
श्रौर ज्ञानी के युद्ध का ज्ञान, शास्त्रों श्रादि सबन्धी, जशान-वह 
सब सम्यक्‌. ज्ञान है। यथार्थ श्रद्धायुक्त सम्यग्तञानी वक्छा यदि 
त्यागी न हो, तो भी उसकी प्ररूपणा यथार्थ है, किन्तु .भज्ञानी 








हे क्या कहा ? 
* अर्न:--बहां ॥र वक्ता का 
कि वक्ता को जेनश्रद्धान में हद 

अच्द वोले जाते हैं उनका कर्त्ता 
भाषावगंणा लेकर 


तब फिर चक्ता जेनश्रद्ध 
का क्‍या तात्पयं है? 


 उत्तर:-.._ 
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सम्यकज्ञान निमित्तरूप हो वही यथार्थ वक्ता हो सकता है। 
ज्ञानी और ग्रज्ञावी दोनों की वाणी के गव्द तो जड़ के कारण 
से ही परिणमित होते है, किन्तु जब वाणी परिणमित होती 
है तब ज्ञान का और वाणी के परिणमन का निमित्त-नैमित्तिक 
सम्बन्ध है । जिस वाणी में सम्यग्जान का निमित्त हो वही 
वाणी अ्रन्य जीवों को प्रथम सम्यकृज्ञान प्रगट करने में. निमित्त- 
रूप हो , सकती है। किन्तु जिस वाणी में मिथ्या ज्ञान का 
निमित्त हो वह वाणी श्रन्य जीवों को प्रथम सम्यकृज्ञान प्रगट 
करने का निमित्त नही होती । 


(८) पूर्व का विकास और वर्तमान पुरुषार्थ सम्बन्धी 
स्पष्टीकरण । 


प्रशत:--शास्त्र के शब्दों का जो ज्ञान होता है उसका 
कारण तो पूर्वपुण्य है न ? श्रर्थात जान का और शास्त्र का 
संयोग तो पूर्वपुण्य के अनुसार है त ? 

उत्तर:--यह प्रश्न उल्टा है। पूर्व कर्मो को देखना है कि 
वर्तमान के ज्ञान का पुरुषार्थ देखना है ? शास्त्र के शब्दों का 
संयोग नहीं देखना है, किस्तु ज्ञान में वर्तमान कसा पुरुषार्थ- 
है वह देखना है । ; । 

यथार्थ दृष्टि से रहित, मात्र परलक्ष से ज्ञान का 
जो विकास है वह पूर्वोदिय है, और वतंमान्त मन्दकपाय 
से नया विकास हुश्ाा हो, तो वह भी परलक्षौ होता है; 
झोर जहाँ दृष्टि परिवर्तित हुई, तथा स्वाश्रय से सम्यस्श्ञाच 
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भगट हुआ वहाँ सम्पूर्ण ज्ञान वर्तमान पृरुपाय से हुआ है । 
पूर्व का विकास था वह सब नवौन उरुपाथं में एकमेक होकर 
सम्यन्नानरूप हो गया है । जहां स्वभावहष्टि हुई वहां पर के 
ऊपर से, निमित्त अयवा पुण्य परछे दृष्टि हट गई और 
स्वमाव की ओर हृष्टि होने से पृरुपायं की उन्मुखता बदलौ 
इससे वर्तमान अपूर्व सम्यस्ान अगट हुआ | वहां वाणी का 
योग भी सम्य १ है! होता है--ऐसा निमित्त-न॑मित्तिक सम्बन्ध 
हैं। किसी . सम्यस्ज्ञानी को वाणी का योग न हो, ऐसा हो 
सकता है, किन्तु यदि उसे बाण का योग हों तो पह सम्यकू- 
वाणों ही होती है । 


जिसने स्वभाव की हृष्टि के) है वह र-निम्नत्तों को तो मात्र 
चेयरूप ही जानता है, और पृर्ण स्वभाव की हृष्टिके उसका 
उच्पार्थ है; अर्वति उतस्ते पूर्ण स्वभाव को हेष्टि, वंतंमान 
अवस्था का विकास और निमित्तों का सान-बह जनों यचाय॑ 
हुए । ह 


' श्दों का या पूवें के विकास के यहां प्रयोजन नह है, 
का. तक्ष ऊपर नहीं होता. किन्तु स्वभाव 
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पर होता है । समकनेवाला अपने वर्तमान पुरुषार्थ को देखता 
है,और बातूनी का लक्ष पर के ऊपर होता है, तथा वह 
निमित्त के संयोग को देखता है। वर्तमान में पुरुषार्थ किस 
श्रोर कार्य करता है--वह देखना है । 


दाणी कैसी निकल रही है-उसका काम नहीं, और शआरात्मा 
मैं से जो अवस्था प्रगट होती है वह कसी प्रगट होती है- 
उसके लक्ष का भी काम नहीं है, परन्तु अवस्था के पिण्डरूप 
वस्तु कैसे स्वभाववाली है--उसोका लक्ष करने का प्रयोजन 
है । उस वस्तुस्वभाव को देखने वाले की अल्पकाल में ही 
मुक्ति है । वह वस्तु को मुक्त-स्वरूप ही जानता है। 


शासत्र ऐसा बतलाते हैं कि श्रात्मा और परमाणु भिन्न हैं । 
इसे जानने का हेतु यह नहीं है कि पर्माणुओं कौ कसी 
अवस्था होती है, किन्तु अपना आ्रात्मतत््व किस स्वरूप से 
पर से मुक्त है-वह समभकर स्वभाव की ओर लक्ष करने का 
प्रयोजन है। श्रत्मिस्वभाव की हप्टि ही सुक्ति का कारण है। 


संसार सम्बन्धी कार्यों में जितना ज्ञान का विकास है 
वह सब पूर्व का विकास है और वतंमान राग से वह उप- 
योगरूप होता दिखाई देता है; अ्द्युभभाव करते हुए भी उस 
समय लौकिक विकास होता दिखाई देता है । वहाँ जो पूर्व का 
विंकास है वह प्रगट दिखाई देता है, किन्तु वर्तमान अ्रद्युभ 
भावों के कारण वह विकास नहीं हुआ है। और देव-ग्रुरु- 
शाखत्र इत्यादि परलक्ष से कषाय की मन्दता के कारण ज्ञान 
का विकास वर्तमान में नवीन भी होता है; किन्तु यदि उसके 
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होने पर भी ज्ञान का विकास बढ़ता हुश्रा दिखाई देता है, 
वहाँ अश्युभभावों के कारणा वह विकास नहीं हुआ, किन्तु उन 
अशुभभावों के कारण पूर्व का जो अधिक विकास था वह भी 
उल्टा कम हो गया है । 


पुरुषार्थे और प्रकृति के बीच एक महान भेद है। अज्नानी- 
जन प्रकृति को देखते हैं, और ज्ञानी पुरुपार्थ को देखते हैं; 
झ्रोत्मा की पहिचान वतंमान पुरुषार्थ से ही है। और आत्मा . 
की पहिचान के बिना पर को जानने का जो विकास है वह 
वास्तव में प्रकृति का कार्य है। ज्ञान के विकास के साथ 
धर्म का सम्बन्ध नहीं है, किन्तु वर्तमान में ज्ञान का भुकाव 
किस श्रोर है-उसके साथ धर्म का सम्बन्ध है। 


वर्तेमात मन्दकषाय के पुरुपार्थ से भी ज्ञान का नवीन 
विकास होता है । निगोद से निकलकर मनुष्य होनेवाला जीव 
ग्यारह अ्रग का ज्ञान करता है, उस जीव के ग्यारह अंग का 
विकास पूर्व का नहीं है, परन्तु वर्तमाच में कपाय की मन्दता 
करके नवीन विकास करता है । इस प्रकार वर्तमान पुरुषार्थ 
से विकास हो सकता है, तथापि भिथ्यादृष्टि जीव के ज्ञान 
का विकास ग्रात्मा का कोई भी प्रयोजनध्वूत कार्य नहीं कर 
सकता, इसलिये परमार्थ में उसके पुरुषार्थ को यथार्थ पुरुषार्थ 
नहीं माना गया; उसके ज्ञान में आराधकभाव नहीं है। 
यद्यपि उसमे मन्दकपाय के पुरुपार्थ से वर्तमान में परलक्षी 
ज्ञान का विकास किया है, परन्तु आराधकभाव का अ्रभाव होने 
से उसका पुरुषार्थ आत्मा से अभेदत्व नहीं रखता इसलिये उसके 


्च् 
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पुरुषार्थ को परमार्थ से पुरुषार्थ नहीं माना गया। यदि वर्तमान. 
में अपूर्व पुरुषार्थ द्वारा ज्ञान को स्व की ओर उन्मुख करके 
आत्मा में अभेद करे तो उसके प्राराधकभाव हो | श्राराधक- 
भावयुक्त जो ज्ञानी का पुरुपार्थ है वह ग्रात्मा के साथ अभेदत्व 
रखता है, इसलिये उसके जितना ज्ञान का विकास है वह 
वर्तमान पुरुषार्थ में एकमेक हो जाता है । श्राराधकभाव सहित 
ज्ञान का जो अंश है उसका आत्मा के साथ अभेदत्व होने से 
वह वढ़कर पूर्ण हो जायेगा, और श्राराधकभाव से रहित जो - 
ज्ञान है उसका श्रात्मा के साथ अभेदत्व न होने से विराधकता 
के कारण वह अत्यन्त हीन हो जायेगा । वर्तमान श्रपुर्वे पुरुषार्थ 
करके ज्ञान को स्वसन्मुख करना ही प्रयोजन है । ॒ 


(६) निरपेक्ष प्रिणति 
त्रेकालिक स्वभाव की शोर का वल वर्तमान पर्याय के 
विकार को श्रशक्त कर देता है। स्वभाव के लक्ष से पर्याय 
का परिणमन अंतरंगस्वभाव की श्रोर उन्मुख हुआ सो हुआञ्ना, 
अब स्वभाव के साथ एकाकार हुई उस पर्याय को बदलने के 
लिये लाखों संयोग निमित्तरूप से भी समर्थ नहीं हैं । जो 
पर्याय स्वभावोन्मुख हुई उसे पर पदार्थों के साथ क्या सम्बन्ध ? 


स्वन्ञाव की परिण॒ति को किसी संयोग कौ श्रपेक्षा नहीं है, वह 
सबसे निरपेक्ष है । 


(१०) सम्यग्दष्टि जीव के ज्ञान की प्रवृत्ति कैसी 
| होती है ९ 


_ सम्पदर्शन होने के पर्चात्‌ पर्याय का बल द्रव्य के 


प्रथम अध्याय २६ 


ऊपर स्थिर रखकर ज्ञान स्व-पर की यथावत्‌ जानता है। रव 
के साथ. पर का ज्ञान करना सो ज्ञान का यथार्थ व्यवसाय है। 


स्वभावोन्पुख ज्ञान जब पर को जानता है, उस समय 
भी स्वभाव के साथ अभेदत्व रखकर जानता है, इससे वह 
सम्याज्ञान है; वह ज्ञान पर को जानते समय भी स्वभाव की 
एकता से विमुख होकर नहीं जानता, और श्रज्ञानी जीव 
स्वभाव की एकता से विचलित होकर मात्र पर को जानता है; 
इससे वहु॒ पर में एकत्व मानता है, वह भिथ्याज्ञानी है। 
ज्ञानी स्वभाव के निर्णाय से पर का ज्ञान करते हैं वहाँ बल 
तो वर्तमान पुरुषार्थ से द्रव्य के ऊपर है, यानी उन्हें पूर्व का 
देखना नहीं रहा । वर्तमान में पर के ऊपर दृष्टि नहीं है, 
किन्तु ज्ञान को स्वसन्युख करके द्रव्य पर ही दृष्टि का बल - 
प्रवर्त मान है-यहीं प्रयोजन है । 


(११) छुख का यथाथ कारण । 


(१) किसी जीव को एक कार्य करने का शुभभाव हुश्रा, 

(२) और उसके भावानुसार बाह्य का कारये हुआ, (३) भोौर 
जीव को संतोषभाव हुआ । इसमें शुभभाव, बाह्य का कार्य 
और संतोषभाव--यह तीनों स्वतंत्र हैं। शुभभाव हुआ, उसके 
कारण बाह्य का कार्य नहीं हुआ; और बाह्य ,का कार्य 
' हुआ उसके कारण संतोष नहीं हुआ; और जो शुभराग 
हुआ उसके कारण भी संतोष नहीं हुश्रा | प्रथम जो कार्य 
करने की श्राकुलतारूप भाव था वह भाव हट जाने से स्वयं 

' को संतोष हुआ मानता है। बाह्य का जो कार्य हुआ वह 


# 
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तो परद्रव्य के कारण से स्वयं हु्ना है। श्र्थाव्‌ वास्तव में 
बाह्य का कोई भी कार्य जीव को संतोय का कारण नहीं है । 
जीव के अपने स्वभाव की दृष्टिन होने से, एक ,आाकुणता 
भाव से हटकर उसी समय दूसरा घुभ या श्रथुभभाव करके 
वह श्राकुलता का ही वेदव किया करता है, इससे सच्चा 
भ्रनाकुल संतोप उसके श्रनुभव में नहीं आता । थुभाशुभ-दोनों 
भाव श्राक्ुलतारूप. होने से दुःख के कारण हैं, श्ौर उन 
शुभाशुभ भावों के हट जाने से उनसे रहित जो स्वभाव है, वही 
प्रताकुलतास्वरूप होने के कारण उसके लक्ष से श्रनाकुल 
संतोप का वेदन होता है । जिसे अपने अ्रनाकुल स्वभाव का 
लक्ष नहीं है वह जीव एक ग्राकुलताभाव को बदलकर तत्क्षण 
प्रलक्ष से नवीन आाकुलताभाव करता है, और दुःख का. 
ही अनुभव करता है | कदाचित्‌ मन्द आाकुलता हो तो उसमें 
वह सुख को कल्पना करता है; किन्तु वास्तव में वह दुःख 
ही है | अपने स्वभाव का लक्ष करके यदि शुभाधुभ भावों के 
' लक्ष-श्रद्धा से विचलित हो जाये तो उसे स्वभाव की प्रतीति 
और सम्यम्नान हो ओर स्वभाव के ग्रनाकुल सुख का अंशतः 
वेदन हो; तव चह अनाकुलता और ग्राकुलता के बीच जो 
भेद है उसे जाते और मन्द ब्राकुलता ( शुभभाव ) में भी वह 
सुख न माने । 


प्रारम्भ में जो तीन प्रकार बतलाये हैं उनमें ( १) जो 
शुभभाव है वह विकार है और उसका वेदव दुःखरूप है, 
(२) जो. वाह्य का कार्य है उसके साथ जीव का सम्बन्ध 
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हर 


हि 
ड्य 
प्र 


पढ़ी है, और उसका वेदत भी जीव के नहीं है। (३) जो 


संतोपनाव हैं वह यदि परलक्ष से हो तो मन्द ,आाकुलता 
है, और वास्तव में वह दुःख है, तथा अआत्मस्वभाव के 
लक्ष त्रे संतोपभाव हो तो वह अनाकुलभाव है श्रीर वही 
सच्चा घखुख है | इसलिये आत्मस्वभाव की पद्वचिचान ही सुख का 
उपाय हैं । 


5 हे ऊः ७ 
(१२) ज्ञानीजन पूर्ण स्वभाव को बतलाते हैं 
है आत्मा ! तू अपने स्वभाव से परियृर्ण है। जो भी 
वस्तु हो वह अपने स्वभाव से स्वाबीन और परिपूर्ण ही होती 


है, किन्तु पराधीन या अपूर्ण नहीं होतीं। किन्तु स्वर्य अपने 


स्वत्तंत्रस्त्रभाव को. भूलकर मेरे स॒सक्त के लिये मुझे पर-पदार्थो 
की आवश्यकता है--ऐसी मिथ्या-कत्पता करके अवस्था में 


दि 
|] 


ब्द #ऋ९. हा अर 
परादवीन हुआ है ओर यह परावीनता ही दुःख है। में आत्मा 
डा द्ार्था >> गजल पदार्थों 5 
हैं, परपदाथों से भिन्न हूँ, प्रपदाथों की मुक्रममें नाह्िति है 
पर के आधीन मेदा सुख नहीं हू में स्वाधीत, पूर्ण, निविकार 


हैं--0ऐसी स्वभाव की श्रद्धा करने से स्वाधीच निर्मल दक्षा प्रगट 


बस्तु के द्ब्य-ग्रुण-पर्वाव तीनों स्वाबीन, हैं उनमें द्रव्य- 
गुण तो निरंतर एकरूप परियर्ण हैँ, और पर्बाव में जो अ्पू- 


3 


2 2 
हैं, किसी अन्य ने नहीं कराई है। 


इस प्रकार यदि द्रब्य-ग्रण-पर्माव के स्वार्चीन स्वरूप को यथार्थ 
अब. ्द कक. है कर्ण ञे 3 # ३ न्‍ 
जाने तो अपने परियृर्ण स्वावीनस्वनाव की एकाग्रता द्वारा 
के जो -्ध ।५+#। 


क्र 
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पर्याय में विकार होने पर भी यदि विकाररहित पूर्ण स्वभाव 
का विश्वास और महिमा लाकर उसकी वद्धा-बान करे तो 
पर्ण स्वभाव के अवलम्बन से पर्याय की पृर्णता प्रगट करे-.... 
इसी का नाम मोक्ष है। किन्तु जो अपने पूर्ण स्वभाव का । 
विश्वास श्रौर महिमा न करे तथा विकार एवं पर की मंहिसा | 
में ही रुक जाये वह कभी भी विकार का नाश करके -पूर्ण 
होने का पुरुपार्थ प्रगट नहीं कर सकेगा । /! 


पर्याय में परिपूर्ण ज्ञानब्क्ति का अविश्वास सो संसार, 
पर्याय में परिषर्ण जानभ्क्ति की श्रद्धा सो पापकदशा श्रर्थात्‌ . : 
मोक्षमार्ग; और पर्याय में परिपूर्ण ज्ञानश्क्ति का प्राकव्य सो. 
मोक्ष । 


अपनी स्वभावशक्ति को भूलकर जीव अ्रनादि काल से : 
संसार में परिभ्रमण कर रहा है। एक लणमात्र भी बदि 
अपने स्वभाव को पहिचाने तो .भ्रल्पकाल में संसार का अ्रन्त 
आये विना न रह । इसलिये है जीव | तेरी पर्याय में विकार 


मान रहा है, इससे विकारभावों का वेदन करके संसार में 
इखी हो रहा है। श्रव वह पर्याय छोड़कर एक. वार. 
स्वाभावहष्ट के. देख तो तुझे अपने पूर्ण विकाररहितः स्वभाव 
के अनुभव हो और तेरे संसार-दु:ख का अन्त आजाये | 
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की पूर्णता दर्शा कर अनादि की पर्यायदृष्टि को छुड़ाते हैं । 
गाथा ७७ में कहा है कि:--- 

“छु' एक शुद्ध ममत्वहीन हुँ ज्ञान देन पूर्ण हूं, 

एमा रही स्थित लीन एमां शीघ्र झा सौ क्षय कह । ' 


श्रात्मा का स्वभाव ज्ञान-दर्शन से पूर्ण छुद्ध हैं; अपने 
स्वभाव को भूलकर पर्याय में विकशर करे ती उस समय भी 
स्वभाव में से कुछ घट भहीं जाता, श्लौर स्वभाव का भान 
करके छुद्ध पर्याय प्रगट करे तो उस समय भी स्वभाव में 
वृद्धि नहीं हो जाती | स्वभाव तो निरंतर परिपूर्ण ज्यों 
| ही है । इसलिये पर्याय में विकार हो उसका लक्ष्य 
र पूर्ण स्वभाव को प्रतौति में लेना ही पूर्णता प्रगट 
कारण हूँ । 
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प्रन्‍न:--अपूर्णता और विकार तो वर्तमान पर्याय में 
दखाई देते हैं, इसलिये उन्हें माच' सकते हैं; किन्तु पूर्ण 
स्वभाव तो वर्तमान में दिखाई नहीं देता, फिर उसे कंसे 
माना जाये ? ; 


उत्तर:--जो वस्तु हो वह अपने स्वभाव से अपूर्ण अथवा 
विकारी नहीं हो सकती । वस्तु सत्‌रूप है कि श्रसतुरूप ? वस्तु 
सत्रूप है श्लौर सत्‌ स्वतः से परिपर्ण है, वस्तु अनुभव में आने 
योग्य स्वभाव वाली है इसलिये भ्रवश्य चेततव वस्तु का अतु- 
भव हो सकता है । 


अनादि से पर्यायहष्टि से देखा है इसलिये विकारढूूप ही 
भर 


ञ्षट । मोक्षमार्ग-प्रकाशक की क्रिरर'ँ 


भासित होता है, पर्योयहष्ट द्वारा पूर्णस्वभाव हृष्टियोचर नहीं 
होता । यदि पर्यायहृष्टि छोड़कर स्वभावहृष्टि से ( द्रव्यहृष्टि से ) 
देखे तो अ्रपता स्वभाव प्रतिसमय पूर्ण है-परेसा दिखाई देता 
है, उस स्वभाव में विकार का प्रवेश नहीं है । 


हे भाई ! तू अन्तरंग से विचार कर कि पर्याय में जो 
तानादि का अंश है वह कहाँ से आता है ? तेरी पर्याय 
किसी भी समय, कहीं जड़हूप- नहीं हो जाती, अ्ंश्वत: ज्ञान' 
तो प्रगट रहता है, तो वह ज्ञान कहाँ से आया ? जो अंश 
है वह पूर्ण के बिना नहीं होता । जो अंशत: ज्ञान प्रगट है, ' 
वह तैरे पूर्ण ज्ञानस्वाव का ही परिणमन है। और पहले . 
पमय में ज्ञान अल्प होता है तथा दूसरे समय में अधिक 
होता है, तो वह अधिक ज्ञान कहाँ से आया ? पहली पर्याय 
में तो वह नहीं था; इसलिये अंधम और द्वितीय-सभी अव-- 
स्वाओं में विद्यमान रहने वाला तेरा जञानस्वभाव पन्पूर्ण है 
और उसी का परिणमन होकर पर्याय में ज्ञान अग्रट होता है; 
इससे झपनी अपूर्ण ज्ञानपर्याय को गौण करके अपने लक्ष को. 
स्वभाव की और विस्तृत कर तो पूर्णस्वभाव है, वह गनुभव में 
होती है त्यों-त्यों राग भी बढ़ता हुआ देखने में नहीं 
आता किन्तु ज्योंजज्यों सम्पस्शान में इंद्धि होती है त्यॉ-त्यों 
: 7 कम होता हुआ दिखाई देता है; क्योंकि ज्ञान का स्वभाव 
राग्र के श्रभावरूप है । पर्याय -में रागादि विक्रारभाव' होने पर 
भी वह ब्रात्मा का स्वभाव नहीं है; इसलिये पर्योयरूप अंश 
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'. का “और विकार का लक्ष छोड़कर अभेद, विकाररहित स्व- 
भाव की प्रतीति कर । पर को और विकार को तो श्रतादि से 


“तू जानता है किन्तु श्रवः सबके ज्ञाता-ऐसे अपने ज्ञानस्वभाव 
को जान । ह 


जेसे--स्फटिक मणि में वर्तमान पर-संयोग से रंग की 
भलक दिखाई देते पर भी उसी समय स्फटिक का स्वभाव 
निर्मल है-ऐसा ज्ञान के द्वारा जाना जासकता है। वस्त्र वतं मान 
में मलिन होने पर भी उसी समय उसका स्वभाव मैलरहित 
है-ऐसा जाता जा सकता है । उसीप्रकार आत्मा में जो वर्तमान 
मलिनता है वह उसका मूल स्वभाव नहीं है, किन्तु उसी समय 
थ्रात्मा का स्वभाव तो निर्मेल ही है-ऐसी श्रद्धा भर ज्ञान तो 
विकार होने पर भी हो सकते हैं । 


प्रशन:--जो सम्पूर्ण विकाररहित हो गये हैं, वह तो 
अपने आत्मा के विकारुहित स्वभाव को जान सकते हैं और 
मान सकते हैं, किन्तु जिनकी पर्याय.में विकार प्रवर्तमान है 
वे अपने श्रात्मा के स्वभाव को किस प्रकार विकाररहित 
जाबव और/ मान सकते हैं ? 


.. उत्तर:--जो विकाररहित हुए हैं उन्होंने भी पहले से ही 
विकाररहित स्वभाव की श्रद्धा और ज्ञान किया था । यदि 

- प्रथम ही विकाररहित स्वभाव न माने तो विकार दूर होता 
ही नहीं । पर्याय में विकार विद्यमान होने पर भी पूर्ण भिवि- 
कार स्वभाव की श्रद्धा-शान हो सकते हैं। श्रात्मा में श्रद्धा, 
ज्ञान और चारित्र--यह तीन सुख्य गुण हैं, उनमें से श्रद्धा झौर 
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विकार का लक्ष छोड़कर पूर्णस्वभाव की श्रद्धा, ज्ञान और अनुभव 
चाहे जब हो सकता है | 


भव्य ! तेरापरिपर्ण स्वभाव निरंतर विद्यमान है, उसमें 
कभी अपुर्णता या विकार नहीं है। अतादि से पर्याय में विकार 
होने पर भी तेरा स्वभाव ज्यों का त्यों स्थित है, इसलिये तू 
अपने स्वभाव को जान, उसकी प्रतीति कर और उसीमें 
एकाग्रता द्वारा स्थित हो, यही सुखी होने का उपाय है । इस 
सुख का उसी क्षण अनुभव होता है 
(१४) केवलज्ञान का अंश ह 
संसार-अ्रवस्था में जीव को ज्ञान-दर्शन के श्रधिकांश अंशों 
का तो श्रभाव होता है और कुछ अश्रंशों का सदुभाव होता है । 
सम्यग्हष्टि के जो मति-श्रुत ज्ञान प्रगट हैं वे तो केवलज्ञान 
के श्रंश हैं ही; किन्तु मिथ्याहप्टि के जो मति-श्रुत ज्ञान प्रगट 
हैं वे भी केवलन्नान के ही श्रंश हैं, क्योंकि जो प्रगटरूप ज्ञान 
है वह तो ज्ञान की ही जाति है इससे वे ज्ञान के ही अंश 
हैं। ज्ञानी और अज्ञानी-दोनों को जिस ज्ञान का विकास है 
वह केवलज्ञान का अंश होने पर भी, अज्ञानी जीव उस ज्ञान 
को स्वभाव-सन्मुख करके स्वभाव की प्रतीति नहीं करता, इससे 
उसका ज्ञान अज्ञानरूप है; और ज्ञावी उस ज्ञान को स्व- 
सन्मुख करके स्वभाव की प्रतीति करता है इससे उसका ज्ञान 
सम्यकज्ञान है । 


4 
(१४) ज्ञान की स्वाधीनता 
जैसे, केवलज्ञान अपने सामान्य ज्ञॉनस्वभाव- के श्रवलम्बन 
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ऐसा नहीं है; किन्तु सामने वाला क्‍या कहना चाहता है वह 
लक्ष में आने से पूर्व उसके आशय को समभने वाले ज्ञान 
का प्रारम्भ हो गया है। इससे शब्दों के अवलम्बन से ज्ञान 
का कार्य नहीं होता, किन्तु सामान्‍य ज्ञान के परिणमन से ज्ञान 
का कार्य होता है । 


जिसप्रकार शब्दों के श्रवलम्वन से ज्ञान नहीं होता वैसे ही 
राग के अ्रवलम्बन से भी ज्ञान नहीं होता । राग भी ज्ञान का 
जशेय है। जिस समय राग हुआ उसी समय राग को जाननेवाला 
ज्ञान भी स्वयं प्रारम्भ हुआ्रा है । श्र्थाव्‌ ज्ञान का स्वभाव राग 
से भिन्न है। किन्तु अज्ञानी जीव ज्ञान और राग का एकमेक- 
रूप से अनुभव करते हैं। यदि राग और ज्ञान के भिन्‍मत्व 

: की ब्रतोति करके उनका भिन्न अ्रनुभव करें तो भेदज्ञान हो । 


(१६) ज्ञानी और अज्ञानी के अभिप्नाय में अन्तर 


चारित्र के दोष से ज्ञानी और श्रज्ञानी-दोनों के क्रोधादि 

* कपाय हो, परन्तु उन दोनों के क्रोध में महान अन्तर है। 
अ्ज्ञानो को जब क्रोध होता है तव बह अपने विपरीत 
अ्रभ्िप्राय से ऐसा मानता है कि परवस्तु के कारण मुझे 
क्रोध होता है | परवस्तु को क्रोध का कारण मानने से वह 
परवस्तुओं पर द्वेप करके उन्हें दूर करना चाहता है; 'परवस्तु 
मुझे हेंप का कारण है-ऐसा निरंतर श्रभिप्राय होने से उसके 
क्रोध की लिप्सा बढ़ती ही रहती है; एक वस्तु का लक्ष छोड़ा 
कि उसो समय दूसरी वस्तु के प्रति उसे क्रोधादि भाव हुए 
विना नहीं रहेंगे । अज्ञानी परवस्तु को क्रोध का कारण मामता 





प्रथम अध्याय ४१ 


उनके श्रल्प क्रोध होता है और वह अनन्त-संसार का कारण 
नहीं है । हर 
जब क्रोधादि होते हैं उस समय अज्ञानी पर को अनिष्ट 
जानकर उसके ऊपर द्वेप करता है; ज्ञानी तो क्रोध का भी 
वास्तव में ज्ञाता है, और परवस्तु का भी ज्ञाता ही है। उसके 
अशिप्राय में क्रोध-परिणमन के फ्रति द्वेप नहीं श्रौर क्षणा-परिणमत 
पर राग नहीं है | ज्ञानी के भी किसी समय विशेष अशुभभाव 
होजाते हैं, किन्तु उसे उस परिणमन्र पर द्वेषबुद्धि नहीं है, 
लेकिन उसका ज्ञान करके वस्तुस्वभाष की एकाग्रता द्वारा उस 
अशुभभाव का नाश करता है। अज्ञानी जीव अ्शुभभावों पर 
हढप करके उन्हें टालना चाहता हैं, किन्तु उसे यह खबर नहीं 
है कि मेरा स्वभाव ही रागरहित है, उसका लक्ष करूँ तो यंह 
प्रभुभराग नष्ट होजाये । क्रोध टालने का उपाय क्रोध के प्रति 
हेप नहीं, किन्तु उसके प्रति समभाव है। क्रोघपर्याय के लक्ष 
से यदि क्रोध का ताश करना चाहे तो वह नहीं हो सकता, 
किन्तु क्रोधपर्याय का लक्ष छोड़कर क्रोघरहित आत्मस्वभाष में 
लक्ष करके एकाग्र होने से क्रोध स्वयं नष्ट होजाता-है; क्रोध- 
रहित स्वभाव के लक्ष में रहकर क्रोध का लक्ष छोड़ दिया 
उसका ताम “क्रोध के प्रति समभाव' है; परलक्ष से समभाब नहीं 
रहता किन्तु अपने स्वभाव पर लक्ष करने से सभी के प्रति 
. समभाव हो जाता है-ऐसा समभाव सम्यग्हष्टि के ही होता है । 


(१७) मुक्त होने का उपाय 


त्रिकाल मुक्तस्वरूप स्वृतंत्र तत्व की प्रतीति किये बिना 
8 
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इताय अध्याय 
(१८) आत्मा और कम 
अपने स्वरूप का भान न होने से जीव के जो विकार 
की उत्पत्ति होती है वह संसार है। अपने स्वरूप के भाव 
. से भूल का नाश सो सुक्तिमार्ग है। और अपने स्वरूप के 
भानपुर्वक स्थिरता द्वारा विकार का नितानत अभाव वह 
मोक्ष है। जीव के संसारदशा ओर कर्म का सम्बन्ध 
अनादि से है, किन्तु वे एक-दूसरे की पर्याय को नहीं करते । 
कर्म जड़ परमाणुओं की अवस्था है, पह आत्मा की अ्रवस्था 
में विकार नहीं कराता; श्रौर श्रात्मा उस जड़ की अश्रवस्था का कर्ता 
नहीं है। श्रनादि से अपने यथार्थ स्वरूप को भूलकर जीव 
से ऐसा माता है कि में विकारी हूँ, कर्म मेरी शक्ति को 
रोंकते हैं, में शेरीरादि जड़ की अक्स्था कर सकता हूँ, और 
पुण्य करते-करते लाभ होगा-इसप्रकार स्वयं अपनी विपरीत 
मान्यता द्वारा मोहभाव करता है तथ जड़ मोहकर्म को निमित्त 
कहा जाता है । 
प्रशन:--प्रथम न्वात्मा का विकार है या कर्म ? 
उत्तर:--इसमें कोई प्रथम शौर पश्चात्‌ नहीं है, दोनों 
झनादि से हैं । श्रात्मा और परमाणु-दोनों वस्तु हैं; वस्तु का 
कभी प्रारम्भ नहीं होता, अर्थात्‌ वह अनादि होती है। और 
धस्तु कभी पर्यायराहित नहीं होती, उसकी कौरई न कोई पर्याय 
श्रेवश्यू. ही होती है। भ्रनादि से जीव की पर्याय विकारी है, 
क्योंकि यदि विकारी पर्याय न हो तो संसार भी न हो । और 


ये 


पह 
किसी पीज 


द्वितीय अध्याय ४५ 


' इस वीज-वबृक्ष की परम्परा में प्रथम कौन हुआ ? बीज-वृक्ष की 
परम्परा अ्रनादि से ही है। ऐसी युक्ति से भी श्रनादिकालीनता 
सिद्ध होती है । ज् | 

(१६) सम्यक्त्व और मिथ्यात्व का सम्बन्ध 
.._ लेश्या के साथ नहीं है 
कृष्ण, नील, कापोत. और पीतई पद्म, शुक्ल--यह छह 
लेब्या हैं । लेश्या अर्थात्‌ कषाय से अनुरंजित योगों की प्रवृत्ति । 
छह लेश्या में पहली तीन अशुभ हैं और दूसरी तीच शुभ हैं॥. 
गज्ञानी जीव के छहों .प्रकार की लेश्या हो सकती हैं, और 
ज्ञानी के भी छहों प्रकार की लेश्या हो सकती हैं। लेश्या का 
सम्बन्ध सम्यग्दर्शनादि गुणों के साथ नहीं है किन्तु शुभाशुभ 
भावों के साथ है। थुभ-श्रशुभ भावों की तीत्रता-मन्दतानुसार' 
लेश्या के प्रकार होते हैं । | 


प्रदन:---जब शुक्ल लेश्या हो तब संज्वलन कषाय और 
जब कृष्ण लेइ्या हो तब शअनन्तानुवन्धी कषाय--ऐसा लेश्याः 
झौर कपाय का सम्बन्ध क्‍यों नहीं होता ? 


उत्तर:--कपाय के अनुसार लेश्या नहीं होती, किन्तु कषाय , 
की तीब्रता-मन्दतानुसार लेब्या होती हैं । किसी जीव के शुक्ल. 
लेश्या हो तथापि शअनन्तानुबन्धी क्रोध विद्यमान होता है, और 
किसी जीव के कृष्ण लेश्या हो तथापि अनन्तानुबन्धी क्रोध 
नहीं होता । जिस जीव की दृष्टि ही मिथ्या है उसे वस्तु 

. स्वरूप को खबर ही नहीं है, इससे उसे तो निरन्तर अनतन्तानु- 
बन्धी आदि चारों कपायें प्रवर्तमान हैं; भले ही उसके शुक्ल- 


रा । 


द्वितीय अध्याय ह ह ॥ डे 
कपायों की अपेक्षा से वरावर हैं, क्योंकि दोनों. जीवों के चार 
प्रकार की कपाय प्रवतेमान हैं । मात्र दुतुमान, जितना तीब्रता. 
आ्रौर मन्दता की अपेक्षा से अ्रन्तर है, इसलिये ,उनकी लेद्या, 
में अन्तर है, ओर उससे ससार में एकाध भव का अश्रन्तर 
पड़ेगा; किन्तु वे दोनों संसारमाग्न में ही. हैं। दोनों अधर्मीः 
हैं, दोनों में से कोई भी धर्मंसन्‍्मुख नहीं हैं। कषाय को- 
मन्द करने से धर्म के सत्मुख नहीं हुआ जाता; किन्तु मेरा. 


, स्वभाव सर्व कपायों से रहित है, में ज्ञानस्वरूपी ही हूँ, कषाय, 


मेरा स्वरूप नहीं हैलऐसे अपने अश्रकषाय स्वभाव के लक्ष से. 
यथार्थ श्रद्धा-ज्ञान का अश्यास करने से धर्मंसन्मुख हुत्ना, जाता. 
है; और जीव को अकषाय स्वभाव का लक्ष होने पर वह. 
कपाय को अपने कतुंव्यरूप से स्वीकार नहीं करता इससे वहाँ. 
पर सहज ही कपाय की सन्दता होजाती है । '. 


(२०) कपराय मन्दर कब होती है ! और उसका 
अभाव कब होता है 


किसी जीव को वीतरागी देव-गुरु-शाल्न की मान्यत्ना हुई 
है, अर्थात्‌ यथार्थ निमित्तों का लंक्ष हुआ है, किन्तु श्रभी 
अपने आत्मस्वभाव की पहिचान नहीं हुई और सूक्ष्म व्रिपरीत 
मान्यता दूर नहीं हुई--ऐसा मिथ्याहृष्टि जीव नव॒तत्वों क्री 
श्रद्धा, ग्यारह अंग का ज्ञान और पंचमहाव्रत का प्रालच करे 
तो उसके कप्राय की मन्दता इतनी हद तक होस्कती है कि, वह 
वारहवें स्वर्ग के ऊपर भी जा सकता है। उस ज़ीव के . 
प्रकपाय निर्मित्तों का लक्ष हुआ है इसलिये वारहवें स्व से 





- द्वितीय अध्याय ६ 


' ऐसा श्रकषाय भाव प्रगट नहीं होता कि जिससे भव का अभाव 
हो जाये । कपायरहित निमित्तों को नमस्कार करने से कषाय 
की मन्दता होती है और कपायरहित अपने शुद्ध स्वभाव को 
स्वीकार करने से कपषाय का श्रभाव होता है । कपाय की मन्दता 
से संसार की गति में अ्रन्तर होता है, किन्तु अकपाय स्वभाव 
की दृष्टि के बिना भव का श्रन्त था जाये ऐसा नहीं होता । 
यथार्थ दृष्टि के द्वारा अक्रषाय स्वभाव की पहिचान करने के 
पद्चात्‌' कदाचित्‌ कोई जीव पूर्व में बन्धी हुई भ्रायु के कारण 
नरकगति में जाये तो भी उस जीव के भव का नाश होता 
ही है। भौर मिथ्याहष्टि जीव श्रकषाय स्वभाव की प्रतीति के 
विना मंदकपाय करके कदाचित्‌ स्वर्ग में जाये तो भी उसके 
सर्व कपायें विद्यमान ही हैं, और वह संसार की ही वृद्धि 
करता है। ह 


(२) जीव की भूल और कर्म 


ग्रात्मा अपने स्वभाव से शुद्ध है; किन्तु वर्तमान परिणाम 

में उसकी भूल है। यदि त्रेकालिक शुद्ध स्वभाव को और 

वर्तेमान भूल को जाने तो स्वभाव के श्राश्रय से भूल को दूर 

करे; किन्तु यदि अपनी भूल को ही न: जाने और ऐसा माने 

कि कर्म भूल कराते हैं तो वह भूल को कैसे दूर करेगा ? और 

श्रपत्ती भूल को जाने किन्तु त्रैकालिक शुद्ध स्वभाव को न जाने 

तो भी किसके आ्राश्नय से: भूल को दूर करेगा ? इसलिये त्रिकाल 

: शुद्ध स्वभाव श्र वर्तमान भ्रूल-दोनों को जानना चाहिये । भूल 
का.निमित्त कर्म है किन्तु कर्म भूल नहीं कराते । 


४० मोक्षमार्ग-प्रकाशक फी किरण 
जैसे किसी के मुह पर दाग हैं; दर्षण में देखने से दे 

दाग दिखाई देते हैं; किन्तु कहीं दपंण में &े दाग नहीं हैं; 

और दर्पण हे उन दागों को नहीं कियः है; दाग तो मुह. 


पर हैं। इससे दाग हर करने के लिये यदि कोई दर्पण को 


वह निमित्त है, वह कर्मो का निमित्तपना तो बह वत्तलाता 
है कि जो झैल है वह जीव का स्वभाव नहीं, किन्तु विकार 
है । वह विकार कर्मों में नहीं होता, श्रौर केम॑ विकार नहीं 
कराते । विकार पा जीव की पथ में हे है, उसका कारण 


व-गुरु-शाख्र दोपों हैर नहीं कर देते । 
जेसे दर्पण तो नि मुहपर क दोप का यान कराता है 
परन्तु कहीं द्ागों की दूर नहीं कर बता । दपंण में दाग 
भा वही देख है जिसमें सने की शक्ति हो; किन्तु 
अन्चे को अपने दाग दिखाई पहीं देते | वेत्ते व-मुरु-शास्त्र 

दर्षण- के समान हैं, उनके मित्त से नि जीव अ्रपते 
अडस्वभाव को और फैल को जान लेते हैं, और यथार्थ उपाय 


॥8तद।]थ वाध्याय 


द्वारा उस भूल को दूर करते हैं। किन्तु कहीं देव-गुरु-शास्त्र 
उन्तकी भूल को दूर नहीं कर देते । ह 


यदि सूभता मनुष्य श्रपना मुख देखे तो उसे दर्पण 
निर्मित्त कहा जाता है, किन्तु अन्धा मनुष्य भ्रपना मुह ही 
नहीं देख सकता उसे दर्पण निमित्त कैसे कहा जायेगा ? 
उसीप्रकार जो जीव अ्रपनी पात्रता के द्वारा भूल को जानकर 
सम्यकज्ञान के द्वारा उसे दूर करता है उसको सतृदेव-गुरु- 
शास्त्र निमित्त कहे जाते हैं; किन्तु जो जीव अ्रपनी भ्रूल को 
ही नहीं जानता उसे देव-ग्रुरू-शाखत्र भूल को दूर करने में निमित्त 
भी नहीं कहे जाते । 


इसमें तो अ्रनेक वातें सिद्ध हो जाती हैं:--प्रात्मा है, 
आत्मा का परिणमन ( अवस्था ) है, उस परिणमन में भूल है, 
भूल में कर्म निमित्त हैं, परिणमन में जो भूल है वह क्षणिक 
है, आत्मा का त्रिकालस्वभाव छुद्ध परिपूर्ण है उसमें भूल नहीं 
है, उस स्वभाव के भान से वह भूल दूर हो सकती है, उस 
भूल को दूर करते में सच्चे देव-गुरु-शास्त्र निमित्त हैं, भूल दूर 
करने से कर्म का संयोग भी स्वयं दूर हो जाता है--इसप्रकार 
नवतत्त्वों का सार इसमें ग्राजाता है । 


आ्रात्मवस्तु स्वयं स्वाघीन सुखरूप है, किन्तु अपने 
स्वभाव को अनन्तकाल से जाना नहीं, माना नहीं और अनन्त- 
काल से संसार में दुःखी होरहा है । जिस भूल के फलस्वरूप 
अ्नन्तकाल से दु:ःखी होरहा है 'वह भूल महान होगौ या 
अल्प ? यदि वह भूल अल्प होती तो उसके फल में 


४ 


हक « 


क ः तप 
ध्‌ भाक्तमाग-प्रकाशक का किरणों 


ल्‍्र 


अनन्त दु:ख नहीं होता । जीव मे अपने अपार सिनावच्ामरथ्यू 
का ही अनादर जिया है । उत्त महान सैल के फल में ह 
परतिक्षणा बनन्त गज है | अपने स्वभाव के पवार पहिचान 
और आदर द्वारा उस महान भ्रूत्र को हर करे ती उसका 
अनन्त दु:ख दर है, और अ्रविनाञी उस का उपाय ४६ 
हो । जीव ्विवस्तु के भान क्नि परवक्ष से अ्चादिकाल ३. 


सैल करता आरहीा है, तबाफि स्क्‍ल्त की २ ह॒तान के द्वत्त 
वह भूल इसी नस इरहो पकत्ती ६; इसलिये अवस्या 
पल को वतलाकर उसे दर करने का उपा ततलाते है | 


द्वितीय अध्याय घ््ठ 


संज्वलन, प्रत्याख्यान, अप्रत्याख्यान और अनन्तानुवन्धी यह 
चारों कपायें तो अज्ञानी के एकसाथ होती हैं, किन्तु क्रोध, 
मान, माया और लोभ यह चारों एकसाथ उसके व्यक्तरूप 
नहीं होते । जब जीव का उपयोग क्रोध के उदय में लीन 
होगा उस समय माये। इत्यादि में उसका उपयोग काम नहीं 
कर सकता । इससे ऐसा नहीं समझना चाहिये कि जब जीव 
क्रोध में युक्त हो उस समय मान, माया, लोभ उसके दूर ही 
हो गये हैं । | 


इन क्रोधादि कपायों में भी एक-दूसरे में परस्पर कारण 
 कार्यपना प्रवर्तत होता है--किसी समय क्रोव से मानादि हो 
जाते हे, किसी समय मान से क्रोधादि होजाते हैं। इससे 
किसी समय इन कपायों में परस्पर भिन्‍नता प्रतिभासित होती 
है और किसी समय नहीं । इसप्रकार संसारी जीव के 
अनादि से कपायरूप परिणमन होता है, और उससे जीव को 
दुःख होता है। इसलिये है भव्य ! तुझे वे समस्त कपायें दूर 
करने योग्य हैं । 
क्रोधादि तो जीव के क्रमश: ही होते हैं, क्रोध के समय 
मानादि नहीं होते, किन्तु जीव का' परिणमन इतना सूक्ष्म है 
कि स्थूल उपयोग के द्वारा जीव भिन्न-भिन्न परिणामों को नहीं 
जान सकता । कपायरूप परिणमन होता है श्रर्थात्‌ जीव स्वत्त: 
-क्रोधादि कपायरूप परिणमित होता है; कपायें जीव की पर्याय 
में होती हैं । इसप्रकार पर्याय को सिद्ध किया है। 
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स्वभाव की मुख्यता श्र अवस्था की गौणता करने से जीव 
को सम्यब्दर्शव तथा सम्यस्श्ञान होता है; इसी को निश्चयनय 
का अवलम्बन कहा जाता है श्ौर इसी उपाय के द्वारा जीव का 
संसार-रोग नष्ट होता है । 
(२४) भूल कब-दूर होती है ! 

१--्ञात्मा को माने किन्तु उसके परिरुमन को न माने 
तो उसकी भूल दूर नहीं होती । 

२--श्रात्मा को माने और उसके परिणमन को भी माने, 
किन्तु यह न माने कि परिणमन में भूल है, तो भी भूल दूर 
नहीं होती । 

३--आ्रात्मा को माने, उसके परिणमन को माने और यह 
भी माने कि उसके परिणसन में भूल है, किन्तु भूलरहित 
शुद्ध स्वरूप को न माने तो भी भूल दूर नहीं होती । 

(१) आत्मा को माने, (२) उसके परिणमन को माने, 
(३) उसके परिणमन में भी भूल है यह भी माने, श्रौर (४) 
उसके त्रिकाल बुद्धस्वरूप में भूल नहीं है,-ऐसा जानकर यदि 
त्रंकालिक शुद्धस्वरूप का अवलम्बन करे तो भूल दूर हो 
जाती है । ह 

(२४) प्रत्येक वस्तु की स्वतंत्रता ओर भिन्‍नत्व 

इस जगत में अनन्त ग्रात्मा हैं, वे प्रत्येक स्वतंत्र हैं, 
अपने शुद्धस्वरूप के रूप से नित्य स्थिर रहकर वे अ्वस्थारूप 


से परिणमन करते हैं, अ्रवस्था में अपने दोप से विकार होता 
है भऔर उस विकार में कर्म निमित्त हैं। प्रत्येक श्लात्मा भिन्न 
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किन्तु यदि वस्तु के स्वभाव से ही देखें तो एक वस्तु का 
दूसरी वस्तु के साथ कोई सम्बन्ध ही नहीं है, प्रत्येक वस्तु 
निरपेक्ष है। स्वतंत्र निरपेक्ष वस्तुस्वभाव को जाने बिना जीव 
की भूल कभी दूर नहीं हो सकती । 


(२६) ज्ञानी और अज्ञानी के अभिप्राय में अन्तर 


अज्ञानी जीव परपदार्थों को इृष्ट-अनिष्ट मानकर राग- 
हेष करते हैं। ज्ञानियों के राग-द्वेंष होता है, परन्तु वे पर- 
पदार्थों को इष्ट-अनिष्ट नहीं मानते, किन्तु श्रपने पुरुषार्थ की 
ग्रशक्ति को जानते हैं । 


अ्ज्ञानी परवस्त को इष्ट मानकर हास्य करते हैं। अधि- 
कांश लोग हास्य को ग्रुण श्रौर सुख का कारण समभते हैं, 
किन्तु हास्य दोप है, विकार है, अवग॒ण है, और उसमें आ्ाकु- 
लता का दुःख है। ज्ञानियों के भी हास्य हो जांता है, किन्तु 
उसमें वे परवस्तु को इष्टरूप नहीं मानते और उस हास्य 
को सुखरूप नहीं मानते । उसी प्रकाद शोक में भी श्रज्ञानी 
जीव पर का दोष निकालते हैं; ज्ञानियों के शोक होता है 
किन्तु वे पर के कारण शोक नहीं मानते | 


' जब ऋपभदेव भगवान मोक्ष पधघारे उससमय भरतचन्रवर्ती 
जैसे क्षायिक सम्यग्हष्टि घर्मात्मा भी शोक के कारण श्रांसू 
वहा कर रोये हैं । स्वयं को झात्मभान है; राग होता है उसे : 
अपना स्वरूप नहीं मानते, और भगवान का विरह होते से 


बह राग हुआ है--ऐसा भी वहीं मानते; स्वयं भी उसी भव में 
ष्र 
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वस्तुएँ स्वयं अपने स्वभाव में ही हैं, .उन्तमें किसे इष्ट कहा 
जाये और किसे अ्निष्ट कहा जाये ? जो परवस्तु को इष्ट- 
अनिष्ट मानता है उसका अनन्त परब्रब्यों के प्रति राम-द्वेष 
कभी दूर नहीं होता, वह मिथ्याहष्टि है। देव-गरुरु-शाख्त्र वास्तव 
में इस श्रात्मा को इष्ट नहीं हैं और शरीर को काटनेवाला 
अनिष्ठ नहीं है ।-ऐसा भाव करे तो वीतरागी दृष्टि होजाये 
श्रौर किसी के भी प्रति राग-हेष करने का अ्भिप्राय द्र हो 
जाये--यही अनन्त समभाव है। जीव को अपना विकारभाव 
अ्रनिष्ट है श्रोीर विकाररहित स्वभाव इष्ट है । 


हे जीव ! कोई भी परवस्तु तुझे इष्ट-अनिष्ट नहीं है; इस- 
लिये तू अपने स्वभाव को इस्ट जान और पर्याय में जो 
विकाररूपी रोग है उम्ी को श्रनिष्ठ जान |, पर को इष्ट- 
ग्रनिष्ट मानकर जो राग-द्वेष करता है वह श्रज्ञानी है, उसे 
तो राग-ह्प दूर करने का ही भ्रवकाश नहीं है; क्योंकि जगत 
. में जो श्रनन्त वस्तुएँ हैं उनमें किसी में इष्ट श्रौर किसी में 
अनिप्टता माने बिना नहीं रहेगा, और जिसे इष्ट मानेगा उसके , 
प्रति राग तथा जिसे श्रतिष्ट मानेगा उसके प्रति हेष हुए बिना 
रहेगा.ही नहीं; इससे जो जीव परद्रव्य को इष्ट-अनिष्ट 
मानें उसे अनन्तातुबन्धी राग-हष होता है और वह अपने 
परम इष्ट स्वभाव को भल जाता है। ज्ञानियों के राग-द्व प 
होता श्रवश्य है, किन्तु किसी परद्रव्य को इष्ट-अ्रनिष्ट मानने 
से नहीं होता, लेकित अपने पुरुपार्थ के दोप से होता है 
और उस दोप को चारित्र की अपेक्षा से अ्रनिष्ठट जानते हैं; 


६० मोक्षमाय-प्रकाशक को किरणें 
अपना शुद्ध स्वभाव ही परम इप्ट है उसमें स्थिरता करके उस 


तेल्तू अपने स्वभाव से ही प्रव्य-गुण-पर्यायस्वरूप- है री 

उत्य-गुण-पर्याय त्रिकाल विततन्र हैं, जिस-जिस समय में जो 
पर्याव हो, वह उस समय का वस्त का ही स्वतंत्र परिणमन 
है। इससे जो जीव परवस्त की पर्याय को इप्ट-अनिप्ट 
मानता है वह जीव परवस्तु के स्वभाव का ही इप्टः 
अनिष्ट मानता हे; क्ग्नोंकि परिणमन्त तस्तू का स्वभाव है; पर- 
वस्तु के स्वभाव को इ८2-अ्रनिष्ट , मानना वह मिश्यात्व 
वास्तविक हृष्टि की त्रपक्षा से तो अपनी पर्याव भी इप्ट-भ्रनिप्ट 
नह है, क्योंकि हृष्टि में पर्यायभेद की स्वीक्षति नहीं है 


पर में इण्टना-अनिष्टता मानकर जो राम-दवप करता है 
उसके मात्र चारित्र का हो दांप नहीं ह, परन्तु श्रद्धा का भी 
दोष है । श्रद्धा का दोप हो पनन्त-संचार का मल कारण है 
उसके दूर होने पर जो राम-द्वेप हो वह दीघंसंसार का 
कारण नहीं है नानी के जब राग-दव प होता है उस 
मय भी श्रद्धा और ज्ञान तो निर्मत्र हो परिणमित 
रहते हैं; अर्थात्‌: सागर-द मे के समय भी श्रद्धा और ज्ञान की 
अपक्षा से तो स्वभाव की ओर का ही परिणमन 8 ओर उंससे 
उनके निजेरा है। चारित्र का जो अल्प दोप है 


उसका भी श्रद्धा 
भे स्वीकार नहीं है, ज्ञान उसे जानता है 


- मे परवस्त का संयोग-वियोग कर. सकता हैं-ऐसा श्रज्ञानी 
मानता है, इससे स्वत: जिसे. इप्ट मानता है. उत्तका संयोग 
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करना चाहता है और जिसे पअ्रतिष्ट मानता है उसका वियोग 
करना चाहता है; किन्तु परवस्तु का परिणुसत् तो उस वस्तु के 
ही आधीन है इससे उसके परिणमनातुसार संयोग-वियोग होते 
रहते हैं; इस जीव की इच्छानुसार ही उसका परिणमन नहीं 
होता। शअ्ज्ञानी जीव उसमें व्यर्थ ही राग-हेष और कठृ त्वबुद्धि 
करके दुःखी होते हैं । 


ज्ञानी ऐसा जानते हैं कि प्रत्येक पदार्थ स्वतंत्र है, किसी 
भी पदार्थ में परिवर्तत करने के. लिये मैं समर्थ नहीं हैं । 
ऐसा जानने से वे किसी पेरवस्तु को दृष्ट-अनिष्ट नहीं मानते 
श्र उसका संयोग-वियोग में कर सकता हूँ-ऐसा नहीं मानते । 
परवस्तुओं का परिणमन चाहे जैसा हो वह राग-द्वेष का कारण 
नहीं है,-ऐसे निःशंक अभिप्राय के बल से ज्ञानी का अधिकांश 
राग-देष तो दूर हो गया है और जो अल्प शेष रहा है उसे - 
भी पुरुषार्थ को जागृति द्वारा प्रतिक्षण दूर करते रहते हैं । 


(२७) मोक्षमार्गी ओर संसारमार्गी 


अज्ञानी को असंयोगी झात्मस्वभाव की पहिचान न होने. 
से उसका लक्ष संयोग के ही ऊपर है श्रौर संयोग को. 
जानने से उसमें परिवर्तत करने के अ्रभिप्राय से वह दुःखी 
होता है | ज्ञानी की दृष्टि अपने असंयोगी स्वभाव पर है, वे 
स्वभाव की निःशंकतापूर्वोक संयोगों को जानते हैं, किन्तु 
उनसे लाभ-हानि होने की शंका नहीं करते, इससे उन्हें स्वभाव के 
लक्ष से अंतरंग में समभाव प्रवर्तमान है; ज्ञानी अपनी ग्रुणों की 
दृष्टि के द्वारा अवग्ुुणों को नष्ट करते हैं। इसप्रकार ज्ञानी 


220, 


ने मोक्षमाग-प्रकाशक की किरण 
का स्वामित्व. स्वभाव ने है और पर के ऊपर से -तथा विकार 
के ऊपर से स्वामित्व. हट गया है; और अज्ञानी का स्वामित्व 
पर के ऊपर तथा विकार के ऊपर है, स्वभाव को वह 
भूल गया है।: पहला जीव मोक्षमार्ग में है, दूसरा स्षंसार- 


मार्ग में है। इम्रप्रकारं हृष्टि का अन्तर हो संस्तार-मोक्ष है, 
वाह्य क्रियाद्रों से या संयोग से उनका माप नहीं होता । 


+ (२८) ग्रशुवा 
5 अंबस्थां में भूल होने पर भी अपनी स्वरूपब्क्ति से तो 


सभी ब्ात्मा प्रभु है-प्ूर्ण हैँ। अपनी स्वरूपश्नक्ति की पह़ि 
दर करेगा तो बह प्रगठ बीतराम हो- 





४ 


चान करक भूल को 


जायेगा। प्रत्वेक ग्ात्मा केवलजन्नान ब्रानन्द का पिंड है; केवल- 
ज्ञान कहाँ से प्रयद होता हैं? आत्मा में से ही प्रगठ होता 
है। बदि आत्मा में केवलन्ान हो तभी तो वह. प्रगठ होगा 


५ 


न? इसलिये प्रत्येक ब्ांत्मा में केवलन्नान्क्ति हैं। प्रत् 
ब्रात्मा में घ्क्तिकृप:से-व्रिकाल ,ूर्स प्रशुता है; अपनी अक्ति 
के विद्वास और एकाग्रता.हारा वह ॒पर्वाय में व्यक्त हो सकती 
अपनी प्रभुता को भूला है वही पामरता है, और अपनी 
प्रभुता का भान किया, वही प्रभुत्ता प्रगट होने का उपाय है । 


पे 


8) ज्वानस्वभाव ० हैं; पुण्य से आत्मा का 


एक चा्ित्रमाह चामक अकृति है, वह -तो जड़ है; किन्तु 
ग्रन्ञातों जीव स्त्रभाव को; भूलकर उस प्रह्षति के उदय में लौव - 
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होने से परवस्तु को इष्ट-अनिष्ट मानकर राग्र-द्वेप करते हैं । 
ग्रात्मा स्वतंत्र पदार्थ है, पर से भिन्न है, आत्मा का सुख 
श्रात्मा में ही है, शभरारत्मा ज्ञानस्वरूप है, उसके ज्ञात्त में सर्वे 
पदार्थ ज्ञात होने ग्रोग्य हैं, किन्तु ज्ञान को कोई पदार्थ 
इप्ट अ्रथवा श्रनिष्ट नहीं है ऐसा ज्ञानस्वभाव ही इृष्ट है; 
उसे भूलकर यदि कपाय को मन्द करे तो पुण्यवन्ध करेगा, 
प्र्थात्‌ पुण्यबन्धन से आत्मा बन्धेगा किन्तु उसके आत्मा का 
धर्म प्रगट नहीं होगा । 


: (३०) स्वतंत्र पुरुषा्थ 


जिस जीव ने प्रर वस्तुओं को विकार का कारण माता है, 
उसने विकार के नाशक अपने स्वतंत्र पुरुषारथे को नहीं माता 
है। क्‍योंकि परवस्तु को विकार का कारणरा माता है, श्रर्थात्‌ 
परवस्तु दूर हो तो -विकार का ,नाश हो- ऐसा माता है; 
और परवस्तु स्वतंत्र होने, से उसे दूर करता आत्मा के हाथ 
की वात नहीं है; विकार का पुरुपार्थ स्वयं स्वत्तंतररूप से 
करता है तथापि उसे स्वीकार नहीं करता । यदि श्रपने स्वाधीच 
पुरुषार्थ को स्वीकार करे तो पर की ओर के,लक्ष्य को छोड़ 
कर स्वभाव का लक्ष्य करते का प्रयत्न करे | 


(३१) इच्छा:ओऔर अभिप्राय 
मैं हूँ ऐस' तर्क 
: मैं पर-पदार्थो में . परिवर्तत कर सकता हैँ-ऐसा 77 


हैः 


ग्रज्ञानी जीव उन्हें परिवर्तित करने का भाव हट, तट 
उसकी दृष्टि की विपरीतता है। दृष्टि की 


द्वितीय अध्याय ६५ 


परवस्तु की इच्छा करता है, तब तक॑ तो दृष्टि को ही दोष 
है । दृष्टि के दोप को दूरन करके इच्छा को अधिक मन्द 
करे तो भी उसके ससार की ही वृद्धि है । 


जब दान के झुभभाव होते हैं तव श्रज्ञानी की हृष्टि पर- 
वस्तु के लेन-देन पर है, वह उसकी दृष्टि की भूल है। ज्ञानी 
के दान का शुभभाव हो किन्तु वे परवस्तु को स्थानान्तर करना 
नहीं मानते, लेकिन अपने स्वभाव की एकाग्रता द्वारा राग को 
हटाने की भावना होती है। शुभभाव के समय श्रज्ञानी को 
वाह्य क्रिया आग्रह है, और ज्ञानी को शुभभाव के समय 
वाह्य क्रिया हो या न हो, उसका आग्रह नहीं है।.. 

(३२) अंतराय 

लाभान्तराय कर्म के उदय में युक्त श्रज्नानी जीव परवस्तु 
को प्राप्त करने की इच्छा करता है। जहाँ परवस्तु को प्राप्त 
करने की इंच्छा हुई चहीं वह लाभ्ान्तराय कर्म के उदय में 
युक्त हो गया है, इससे स्वभाव की ओर का उसका पुरुपार्थे 
रुक गया है । अज्ञानी की हष्टि पराधीन होने से पर के ऊपर 
ही उसका लक्ष्य जाता है, इससे स्वभाव की ओर के पुरुषा्थ 
में उसे सदेव अन्तराय ही है। ज्ञानी की ह्टि स्वाधीन है 
इससे वह स्वभाव के लक्ष्य से पुरुषार्थ का प्रारम्भ करके 
अल्पकाल में ही-मुक्तदशा प्रगट करता है । 


प्रबन--ला भान्तराय कर्म के उदय के कारण इच्छानुसार 
नहीं मिलता, परन्तु येदि लाभान्तराय कर्म के उदय में युक्त 
न हो तो जंसी इच्छा करे वैसी ही हो न ? 
& 


द्वितीय अध्याय ६७ 


धिशेप स्पष्टरूप से ग्रहण करे वह ज्ञान विशेष भमिर्मल है। 
अवधि-मनःपर्यय ज्ञान परसन्मुख हैं। अधिक परपदार्थों 
को जानते-जानते केवलज्ञान नहीं हो जाता किन्तु मति-श्रुतशञान 
का स्वोन्सुख होना ही केवलज्ञान का उपाय है । । 


(३४) परिपूर्ण, निविकार, असंयोगी स्वभाव 


मैं आत्मा एक परिपूर्ण वस्तु हूं, मेरा स्वभाव निविकार 
श्रसंयोगी, सिद्धसमान है । जब जीव अपने परिपूर्ण, निविकार, 
अपयोगी चेतन्यस्वस्नाव को भूला तब आ्राठ जड़-कर्मों के 
निमित्त से होने वाली अपूर्ण अवस्था, विकार और परसंयोग 
की ओर उसकी हप्टि गई और वहीं श्रपनापन मान लिया। 
ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अंतराय कम के कारण ज्ञान, दशंव 
और वीय॑ में अपूर्णता, मोहनीय के कारण श्रद्धा और चारिचत्र 
में विपरीतता तथा चार घातिया कर्मों के कारण पर-सामग्री 
का संयोग--इस प्रकार अपूर्णता, घिकार और सामग्री पर हृष्टि' 
होना ही मिथ्या-ह्टि है;' श्रोर . चेतन्यस्वभाव स्वतः से परि- 
पूर्ण, निविकार, तथा परसंबोगरहितत है, उसकी श्रद्धा-शाच- 
चारित्र ही सुख का उपाय है । ;क्‍ 


.. जीव शअश्रपने छुद्ध स्वभाव को भूला कि उसी में श्राठ 
प्रकार के भावकर्म शभ्राजाते हैं श्लौर वही भावकम श्रात्मा 
को दःख के कारण हैं। जड़ कर्म तो निमित्त हैं। श्रपते 
स्वभाव की महिमा को भूलकर जड़कर्म के निमित्त से होने 
चाली श्रपूर्ण अवस्था, विकार, और पर सामग्री का मूल्य 
ज्ञान में प्रतिभासित हुआ वही दुःख है। श्रौर स्वयमेव परिपूर्ण 


तिविकारो ग्रौर स्ामत्री के संग रहित-ऐ झआात्मस्वभात 

उसका ज्ञान मे सल्य होने २ ग्र[ंता, विक्र।र श्रोर 
पामग्री की महि रैर हो गई. ही मु क्रउपाय है 
चान में अपते प्रात्मस्वभाव श्राये क्िना चाहे जितने 
उपाय करे, क्रिन्तु थे भथ्या हैं। ॥८ का स्वभाव 
चेतन्यमय, श्रच्चित शक्ति र से कतकत्य है... 
उसे जाने तो उस हिमा आवे च् गे स्वभाव को ही 
पैर कृतकृत्य जाना है-हेसे जा को अ्रन्य भावों से क्या प्रयो- 

” जन है ? जिससे स्वभाव को 


; अपने स्व गतकइत्य जान लिया 
है उसे कभी किन्हीं अन्य भावों की महिमा होती ही नहीं । 


(२५४) रोग क्रो जानकर उसे हर करने का < 


५१ उपाय कर | 
है भव्य | अनाद़ि के ब्राठ ०. के निम्ित्त पे अ्रपर्ण 
याँय, विकार भौर पर योयों हे मडद्धि करण करके 
पं हुखी हो रहा है। अपने न्त्रंग त्तृ विचारप्वंक दे 
कि ऐसा है है या नहीं ? /₹ करने पर 3४ ऐसा ही 
पभात्त होका। श्रीर यदि पही है है निश्चय से 
से भान मुझे ग्रनादि- प्राररोग है श्रीर उसे व्ाज्ष 
करने का उपाय करना हक आवश्य है । सोचकर 
अपने अडस्वभाव क्री नद्धा-ज्ञान दारा अ्रव्ादि के। भत्र को द्र 
फेरने का सयत्त कर करने के स्य्तेस कल्यारा 
होगा 
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जे निजभाव सदा सुखद, निजत्ो करो प्रकाश; 
जे वहुविधि भव दुःखतणी, करे छे सत्ता नाश । 


हे आत्मा ! तेरा सम्यग्द्शन-ज्ञान-चा रित्ररूप निर्मेलभाव 
सदा सुख़रूप है, अपने उस स्वभावभाव को तू प्रगट कर ॥ 
तेरा वबह.भाव अनेक प्रकार के भवदु:खों की सत्ता का नाशक 
है। यहाँ सम्यग्दर्शनादि निजभाव प्रगठ करने की प्रेरणा करके 
ग्रन्थकर्ता ने मंगलाचरंण किया है । 


(३७) दुःखों से धुक्त होने का उपाय कौन करेगा १ 


संसार-दुःखों से छूटने का उपाय वतलाने से प्रथम 
ग्रन्थकार संसार के दुःखों के स्वरूप का वर्शान करते हैं । 
क्योंकि यदि संसार के दुःखों का भास हो और मोक्ष सुख 
का भास हो तो संसार के दुःखों से छूटते का प्रयत्न करे । 
किन्तु संसार की त्तीत्र रुचि वाले जीवों को संसार के दुःखों 
का अपभास ही नहीं होता; वे तो संसार में भी अपने को सुखी मान 
रहे हैं। ऐसे जीवों को संसार से छूटने का उपाय सुनना 
पसन्दः नहीं आायेगा। जब तक जीव को अपनी वर्तमान 
अवस्था में दुःख का भास त हो तब तक वह दुःखों से छूटते 
का प्रयत्व ही क्‍यों करेगा ? प्रत्येक जीव दुःख से छूटने का 


७० मोज्ञमाग-प्रकाशक की किरण 


कोई न कोई उपाय प्रतिक्षण कर रहा है । यदि सत्वार में भी 
पुल हो तो जीव संसार से उक्त होने का उपाय क्िस्त 


(३८) बीच के दुःख दूर करन के उपायों में भृत् 
और सच्चा उपाय 
संसारदश्ा में जीव को ढु:ख॒ है, इसलिये बह प्रतिक्षण दुःख 
में छूटने का कोई के कई उपाय करता है। श्रनादि से स्व-पर 
को भिन्न नहीं जानता श्रार पर पस्तुओं में है युख्र प्राप्त 
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विपय हैं, उनमें कहीं भी सुख है ही नहीं । यदि संसार के 
किसी भी पर-विषय में सुख होता तो जीव श्रपने ज्ञान का 
उपयोग वहाँ से किसलिये बदलता ? जहाँ सुख होता है वहां 
से कोई अलग नहीं होता चाहता। ससार के किसी भी पर- 
विपय में सुख नहीं है, इससे उपयोग को वहाँ से बदलते 
हैं और एक जेय से दूसरे ज्ञेय पर वार-बार उपयोग को 
घुमाते रहते हैं ॥ संसार के किसी भी काये में ( पर-विपय में ) 
जीव का उपयोग भ्रधिक समय त्क स्थिर नहीं रह सकेगा । 


यथार्थ सुख आत्मा में है, उसमें अ्रंशमात्र दुःख नहीं है-। 

ग्रात्मा में ज्ञात का उपयोग स्थिर-एकाग्र होने पर सुख का वेदन 

होता है, इससे जीव अपने उपयोग को वहां से श्रन्यत्र नहीं 

ले जाता- चाहता। जब उपयोग को श्रात्मा में स्थिर किया 

तव समस्त पर-विपयों का लक्ष्य छूट जाने से भी सुख का 

» अनुभव होता है, क्योंकि श्रात्मा का स्वभाव ही स्वयं सुखरूप 
है, ओर वह खुख सर्वे पदार्थों से निरपेक्ष है। 


प्रमादिकाल से जीव स्व-विपय को नहीं जावता इसलिये 
पर-विपयों में ही उपयोग को लगाता रहता है और दुःखी 
होता है । किसी पर-वस्तु के ऊपर लक्ष्य जाये, वहाँ से ऊब 
जाता है और उपयोग को वहाँ से हटाकर दूसरी पर-वस्तु 
में लगाता है और इन पर-विपयों द्वारा दुःख दूर करता 
चाहता है | किस्तु उपयोग को कहाँ स्थिर करने से श्राकुलता 
दूर होकर सुख प्रगट होगा, उसका भान न होने से वह सुख 
का सच्चा उपाय नहीं करता । 


न्‍ 


मोक्षमार्ग-पकाशक की किरणें 
रवस्तु में जान गकी लगाता है- वहाँ भंग 
#ड़ता है; भत्त के विचारों श्रल्प सम ही ऊब कर 
उपयोग को यत्र जगा है; इससे न्द्द होता है 
के मन के पे भीज होना चाहता है; मन. ह 
के भ्रवलम्वन झे होने वाले भावों हे 3त नहीं 8 | किन्तु 
जीव को मन क्े म्वन से रहित, पु का भाव नहीं 
है इसलिये फिर है रक्स्तु मे ही उपयो ) लगा. देता है । 
सा कौन सा पदाब 3 कि जहां उपयोग को स्थिर करके 
एकाग्र होने से |कुल रहे, और उपयोग वहां मे ५ 
हेटे; और कद श्र जित्त ये तव भरी 
से वहाँ एकाग्रता करके गर सुख बेणता कर सक्के 2 
गजपदार्थ कक स्वर जवर नही है; 
इससे संसार की ओर #॥ पु को बलता रहता 
हैं और श्र प्रकार ३ नये दुः हैं। भोगता 
रहता है ड् 
कहा जाता हैं कि-एडी मेक व्य ग्राक के 
आविष्कार, 8: विचार. में नकर दिन तक 
पत्सस्वन्धी (६ चार में. पक्राग्र रहा था; किन्तु वे: दिन. बह 
वेचार क) - उकाग्रता से विच्च पते हो गया; क्योंकि परलक्ष्यं 
पे एकाग्र :: आ यथाः। यहाँ: स्वलरूप के "है । वास्तव 
भे छपच्मस्थ ० का उक्योग | किसी एक ई अन्तमुफू्त: 
ते ग्रंधिक से य॑ स्थिर नही “रह सकता। / परलक्ष्य से एकाग्रः 
हैग्रा वह कह. पक एकाग्र- रहेगा; ? * जो विचार पर लक्ष्य ३ 
आता है चह्‌ त्मा के स्वरूप नही है । आत्मा 5-सों हे 
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होना चाहता है किन्तु संसार की ओर के उपयोग से हटकर 
स्व में एकाग्रता करने की खबर नहीं है।पर को जानने 
की इच्छा भी दुःख है। यदि. स्व-स्वथाव को जानकर वहाँ 
उपयोग को एकाग्र करे तो अन्तमु हूतें में केवलज्ञान हो जाये 
और ज्ञान पूर्ण होने से जानने की आकुलता दूर हो एवं 
सुख हो । न्‍ 


यहाँ मुख्यकप से यह सिद्धान्त समझाया है कि शआ्रात्मा 
अपने उपयोग के अ्रतिरिक्त पर में तो कुछ भी नहीं कर सकता। 
या तो स्वभाव की ओर का शुद्ध उपयोग करता है अथवा 
स्वभाव को भूलकर पर की ओर का श्रशुद्ध उपयोग करता है |, 
उपयोग के अतिरिक्त आत्मा अन्य कुछ भी कभी नहीं कर 
सकता । अज्ञानी पर पदार्थ की ओर उपयोग को बदलता है 
वहाँ उसकी मान्यता में भी विपरीतता है । 'यह पर पदार्थ 
अनिष्ट है'-इसप्रकार सामने वाली वस्तु को बुरा मानकर 
अज्ञानी जीव उस ओर से उपयोग को बदल लेता है, और 
प्यह॒ पदार्थ इष्ट है-इसप्रकार सामने वाली वस्तु को ,इष्ट 
सानकर उस ओर उपयोग को लगाता है| इसप्रकार श्रज्ञानी 
जीव पर द्रव्य को जानने से उसी को इष्ट-अनिष्ट मानकर 
अपने उपयोग के साथ राग्र-द्वेघ भी एकमेक करता हैं। 
भगवान इष्ट और सख्ती अनिष्ट-ऐसी मान्यता भी मिथ्यात्व है । 
ज्ञानी जीव 'कभी भी किसी पर द्रव्य को इष्ट मानकर राग 
नहीं करते और अ्रनिष्ट मानकर द्वेष नहीं करते। अपने 
पुरुषार्थ - की श्रशक्ति से जो राग-हेष हो जाता है, उसे भी 
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ही है। श्रपूर्ण ज्ञान के कारण वह भूल नहीं है, किन्तु मिथ्या 
माग्यता के कारण से ही भूल है, और उस भूल के निमित्त 
से श्रन्य गुण विकारी हो रहे हैं। समस्त वन्धों में मूल कारण 
मिथ्यात्व ही है श्रौर बन्धों में सब प्रथम मिथ्यांत्व ही दूर 
होता है; मिथ्यात्व दूर होने के पश्चात्‌ दूसरे बन्धों का अल्प- 
काल में ही नाश हुए बिना नहीं रहता । जहाँ तक मिथ्यात्व 
होता है वहाँ तक अन्य कोई बच्धन दूर नहीं हो सकते। 
इसलिये सर्व प्रथम ग्रात्मस्वरूप की पहिचान के द्वारा भिथ्यात्व 
को दालना चाहिये | बाह्य त्याग से अ्रथवा घुभभाव करने से 
मिथ्यात्व दूर नहीं हो जाता किन्तु वह यथाथे श्रद्धा (रुम्यग्दर्श न ) 
से ही दूर होता है । 


(४०) ज्ञानी ओर अज्ञानी की भावना 


अपने परिपूर्ण स्वभाव की पहिचान होने से मिथ्याहप्टि 
की इच्छा पर में वढ़ती है, इसलिये कहीं भी उसकी 
इच्छा मर्याया को प्राप्त नहीं होती । पूर्णा स्वभाव की भावना को 
भूला इसलिये पर में ही पूरी भावना करता है-पर विपयों की 
उसके मर्यादा नहीं है | ज्ञानी को अपने परिपूर्ण स्वभाव का 
भान हुआ है, भौर उस स्वभाव में ही संतोप है इससे पर 
विपयों को ग्रहण करने की भावना शांत होगई है। ज्ञानी 
घ॒र्मात्मा को चक्रवर्ती राज्य और हजारों स्त्रियों का संयोग हो, 
और राग हो तथापि किसी परविषय को ग्रहण करने की 
भावना नहीं है औरं उन विपयों में सुख की कल्पना नहीं करते । 
ज्ञानी के अपने ज्ञानस्वभाव को पूर्ण करके राग को दूर करते 


रड॑ 
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पदार्थ की भावनों के बल से स्व-पदार्थ का अनादर करके 
मूढ़-जड़ के समान हो जाते हैं। जिसे जिसकी भावन्ता-रुचि 
होती है उसी ओर उसका परिणमन होता है। ज्ञानी को 
स्वभाव की रुचि होते से स्वभावदशारूप परिणमन होता है 
और अज्ञानी को विकार की रुचि होने से उसका परिणमन्र 
विकारदशारूप ही होता है । 


श्रात्मा चेतन्यस्वरूप अरूपी वस्तु है, वह पर पदार्थों से 
भिन्‍न है । किसी भी पर-पदार्थ का वह ग्रहण अ्रथवा त्याग 
नहीं करता । मैं पर का ग्रहण कर सकता हूँ भ्रौर त्याग 
कर सकता हूँ--ऐसा अज्ञानी मातता है, किन्तु वह विपरीत 
मान्यता है । पर का ग्रहण-त्याग कर सकता हुँ-ऐसी मान्यता 
जब तक रहती है तब तक उसका पर पदार्थों के प्रति राग-ह्व प 
टूर नहीं होता श्लौर पर का ग्रहण-त्याग करने की इच्छा हीं 
रुकती । यह तो वाह्य पदार्थों की स्थूल बात है। वास्तव में 
आत्मा कौ पर्याय में जो शुभभाव हों उन्हें भो जो रखने 
योग्य मानता है उसे त्रिकाल के विपयों को ग्रहण करने की 
भावना है पुण्य का फल जड़ का संयोग है; इसलिये जिसे 
पुण्य की इच्छा है उसे जड़ की इच्छा है और जिसे एक 
जड़ पदार्थ की इच्छा है उसके ऐसे समस्त पदार्थों की इच्छा 
अव्यक्तहूप से विद्यमान ही है। ऐसा जीव भले ही पंचमहात्रत 
का पालन करता हो, चाहे जितना त्यागी हो श्रीर चाहे 


जेंसी मर्यादा बाँध रखी हो, किन्तु उसकी विपरीत मान्यता में 
त्रिकाल के विपयों का सेवन है । 


ण्ट 


अ्रह्मे ! भ्रवना प्वभाव वर्ण है, सर्वे प्रका परिवर्ण 
९० उसका माहात्म्य जीव को नहा आया ! गये पात्र झेकर 
ननियों के वास पने स्वभ गे थार्थरूप से जाने तो 
उसे अपनी महिमा आते के हिमि पहज ही छठ 
जाये । जीव ने महिमा को हीं जाना इस: 
लये पर की भा गे। जिससे की भावना हो वह जो 
| हर्ण की भावना करता है। ॥ रचिवाला कैसे । 
भावना की सी वॉधता, किस पना मिलने उतना ही 
आप्त करने की भावना करता है । वंत्े हो जिसने अपने पर्ण 
स्वभाव को जाना है वह की महिमा घाकर (पंता प्रयट 
करने की भावना क्‌ः सिद्ध होता है | ९ उस स्व 
स्वभाव को ६ सने नह रकी भावना झरत 
पर पदार्थों पाप्त करना च्ाऊ है । किन्तु पर पदार्थों को 
#्राप्त करना, हे अपने हाथ की बात नहीं है| किन्ही भी पर 
पदार्थों को ज ले हे / इससे का ग्रहण 
करने की चिपरी; भाव  श 


अन्नानरी का विपय है। राग है; गिकोीरछ योग्य माना 
अर्थात्‌ श्र के विषय रपदा्थों / चाहता 
है । इसप्रकार अज्ञानी १रद्रन्यों पक्ार के 
पथ सम्बन्ध स्थापित २ चाहता है; योगी ज्ञात 
स्वभाव के. लक्ष्य स्वर पे ही है । शानियों 
स्वभाव के साथ एकत कै और 
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के साथ का सम्बन्ध तोड़ दिया है| ज्ञानी को अपने ज्ञाता- 
चिदानन्द स्वरूप क्रा भान है और दृष्टि में वही स्वभाव 
आदरणीय है, परविपय कभी भी आदरणीय नहीं है। उनके 
अनन्तानुवन्धी राग-ठ्रेष का अभाव तो होगया है, श्रव जो 
अल्प राग-देप शेप रहा है उसमें भी पर द्रव्यों का ग्रहण या 
त्याग करना तो मानते ही नहीं । 


कोई ज्ञानी हजारों ' स्त्रियों के संयोग का उपभोग करते 
हुए दिखाई दें, किन्तु जड़-स्पर्श और उसके प्रति राग--इन 
दोनों को वास्तव में वे नहीं भोगते, परन्तु अपने श्रस्पर्शी 
ज्ञानभाव का ही उपभोग करते हैं।जो राग है उसे दोपरूप 
जान लेते हैं। राग की भावना नहीं है, किन्तु स्वयं अंशत: स्वभाव 
में परिणमित होकर पूर्ण की भावना करते हैं। श्रज्ञाती जीव 
स्पर्श को और उसके प्रति राग को भोगना मानते हैं; जिनके 
एक भी स्पर्श को भोगने की भावना है उन्हें त्रिकाल के स्पर्श _ 
का उपभोग करने की भावना है, क्योंकि उनकी दृष्टि ही 
श्रस्पर्शी आत्मा को भूलकर स्पर्श पर गई है । 


यह स्पर्श भोगने योग्य है--इसप्रकार अ्रज्ञानी जीव जड़- 
स्प को भीगना मानते हैं, इससे उन्तका पुरुषाथे स्पर्शादि 
पर द्रव्यों के प्रति राग में रुक गया है, किन्तु वे अपने 
पुरुषार्थ को स्वभावोन्मुख नहीं करते । ज्ञानी जीव ऐसा मानते 
हैं कि 'में पर-स्पश का उपभोग कर ही नहीं सकता-इससे 
स्पर्शादि परद्रव्यों के प्रति राग के पुरुपार्थ का .बल नष्ट हो 


को, 
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गया है श्रौर अपने स्वभाव की भावना हारा पुरुपार्थ को 
स्वोन्मुख किया है ।' रा 


अज्ञानी को स्वभाव की रुचि छृटकर स्पर्श की रुचि है, 
इससे वाह्म में वह सर्वस्व-त्यागी दिखाई देता हों तब भी: 
अन्तरंग में राग की और राग के फल की रुचि होने से 
उसी समय तीनलोक के विपयों को भोगने का अ्भिप्राय विद्य- 
मान है। ज्ञानी के मात्र आत्मस्वभाव की ही रुचि है, उसके 
वाद्य में छह खण्ड के राजपाट का संयोग होने पर भी रुचि 
में तो उस सबसे अ्रलिप्त ही है, उसकी रुचि किसी परद्रव्य 
में नहीं उलभाती | पुरुषार्थ की अ्रशक्ति के कारण ज्ञानी के भी 
आ्रास्नक्ति हो, किन्तु पर का उपभोग करने की भावना नहीं हैं, 
और राग की भी भावना नहीं है । 


75% 


श्री वीतराग की बाणी का श्रवण भी पर-विपय है और 
स्री भी पर-विपय है, ज्ञानी के किसी भी. पर-विपय की दुचि 
नहीं है । वीतराग की वाणी के श्रवण की भी भावना ज्ञानी 
के नहीं है । श्रशुभराग को दूर करने करने से शुभराग आये और 
वीतराग की वाणी का श्रवण करे तथापि उस समय भी ऐसी 
भावना है कि-इस शुभराग और वाणी का लक्ष्य छोड़कर स्व- 
भाव में स्थिर होजाऊँ। अज्ञानी जीव स्री को बुरा और भग- . 
वान की वाणी को श्रच्छा मानकर परविपय में दो मेद 
करता है, परन्तु मेरे. स्वभाव से समस्त परविपय भिन्न. हैं---. 
इसप्रकार वह स्वे-पर के भेद को नहीं जानता। अ्नज्ञानी को 
श्रवण की और उसके राग की भावना है; जिसके दीत्तराग की 
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वाणी को श्रवण करने की भी रुचि है उसके सर्देव पर विषयों 
के अवलम्वन की भावना है, किन्तु पर विपय से हटकर स्वरूप 
का लक्ष्य करने की भावना नहीं है। ज्ञानी के आत्मस्वरूप 
का लक्ष्य है, इससे वीतराग की वाणी को श्रवण करने की 
रुचि नहीं है । 


मुख्य दो दिशाएँ हैं---या तो आत्मस्वभाव की मुख्यतता, 
अथवा विषयों की म्ुख्यता | यदि पर पदार्थों को जान लू तो 
मेरा ज्ञान और सुख प्रगट हो-ऐसी अज्ञानी की मान्यता है 
झ्रौर इससे उसके निरन्तर विषयों की ही मुख्यता है। ज्ञानी 
के ऐसी भावना है कि अ्न्तरस्वभाव में एकाग्र होऊ तो 
ज्ञान और सुख प्रगट हो; इसलिये उसके निरन्तर स्वभाव की 
मुख्यता है । ह 


अपने ज्ञान में त्रेकालिक आत्मस्वभाव की मुख्यत्ता और 
विकारादि की गौणता करना, सो सम्यग्ज्ञान है और अपने 
ज्ञान में विकारादि की मुख्यता करता तथा छुद्धस्वभाव को 
भूल जाना सो श्रज्ञान है । 


(४१) इच्छाएँ दूर करने के लिये ज्ञानी और अज्ञानी 
की मान्यता का महान्‌ अन्तर 


अज्ञानी ऐसा मानता है कि मेरे जो कुछ भी इच्छा होती 
है, उसका दुःख थरवस्तु का ग्रहण करने से दूर हो जायेगा। 
जिस परवस्तु के लक्ष्य से इच्छा होती है उस परवस्तु को 
प्राप्त कर लू तो मेरी इच्छा दूर हो जायेगी और शांति होगी, 
११ 
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चाहता है; क्योंक्रि वह ऐसा मानता है कि यदि इन्द्रियाँ शिथिल 
होंगी तो विपयों का ग्रहण भलीभाँति नहीं हो सकेगा। श्राँख 
की ज्योति यदि कम होगी तो दिखाई नहीं देगा और भगवान 
के दर्शन तथा शास्न-स्वाध्याय नहीं हो सकेगी; कानों से कम 
सुनाई देगा तो व्याख्यानादि नहीं सुन सकेंगे-इत्यादि प्रकार 
से मानकर श्रज्ञानी जीव पर विपय की भावना से सर्देव 
इन्द्रियों को पुष्ट करना चाहते हैं और उनके द्वारा विपय ग्रहण 
करने से इच्छा शांत . होगी-ऐसा मानते हैं । किन्तु उनकी इस 
मान्यता से तो विषय ग्रहण की इच्छा उल्टी बढ़ती ही 
जाती है । 


ज्ञानी ऐसा मानते हैं कि अपने ज्ञान की तीक्ता में वृद्धि 
करू तो यह इच्छा नष्ट हो जाये । इसप्रकार वे पर विषयों 
को इच्छा नष्ट करने का उपाय नहीं मानते, किन्तु ज्ञानस्वभाव 
' की एकाग्रता को दी उपाय मानते हैं; इसलिये ज्ञानकी ती ब्रता बढ़ाना 
चाहते हैं, और ज्ञान की तीन्रता के बलसे विषयों को इच्छा 
को नष्ट कर देते हैं । पर विषयों के ग्रहएणा करने को ज्ञानी 
इच्छा नष्ट करने का उपाय नहीं मानते इससे उनके ऐसी 
भावना नहीं रहती कि “इन्द्रियाँ पुष्ठट होंगी तो विषय ग्रहण 
भलीभाँति हो सकेगा, इसलिये इन्द्रियों को पुष्ट रखू ।' किन्तु 
उनके ऐसे भानपूर्वक न्‍्वभाव की पुष्टि की भावना होती है 
कि-/इन्द्रियाँ शिथिल होती हैं तो भले हो जायें, इन्द्रियों के 
शिथिल होमे पर भी मैं अपने स्वभाव को पुष्ट करके इच्छा 
को तोड़कर शांति प्रगट कर सकता हूँ ।* 
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क्षमाय-प्रकाशक की किरणे 
विषयों | करके श्च्छाश्रो को शांत्त 
रना कज्ञा अर्थात्‌ इक्िया डेट रहें को प्यः प्रहण 
रने की शक्ति पा मानकर नेक यों हर) इन्द्रियों 
पृष्टि के । है । श्रव, इच्ियों द्वारा नवर्तमान ज्ञान 
तो अपने "मुख हुए विपयों का. ही कि/च्ि, कर सकत 
है, इससे अ्ज्ञानी ञ्पा, इन्द्ियों का प्र उनके 
विषयों के कंयोग रना थे. हैत। है. श्रौर इससे - इच्छा को 
शांत करने क ल्रिये न्द्र्यों क) ” 7२ किफयों का सथोग 
र उनका उपभोग चाहता है यों के आकु- 
त। उल्टी बढ़ती है । 'ई उस मृढ़ जीव ) हट पर के ऊपर 
है; विषय ना में आर पार का ग्व- 
काश ही उसे गहै। भिन्नता | यदि अर ॥ पार बढ़ाकर 
यत्मा की और र्‌ ध्यान आये गं ज्यों के पर 
विषयों को) प्राप्त 9 और ज्न्हें विना करता 
हैं त्यो-त्यो रच्छा जान्त "ही लेक, के बढ़ती जाती 
। इसलिये ्च्चा शन्त ५ हेग नही 
कन्तु भ्रन्य कोई उप . 
चानी ऐसा प्त्म हैं (६ उ्य-विपयों. सन्‍्मुस 
गीमे से झे ये रैच्छ (| है, में आत्मचन्मु -होऊोँ 
पोय; इ्च्छु > जावेगी। ७ गये हे न हो, 
और इच्द्रियां था ने हो. च्छाक चान्त ज्ेग 
के आाधीन ं भावना हे 
इन्द्रियाँ, उनके ६ सनकी 
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भावना नहीं होती; किन्तु मात्र आत्मस्वभाव की एकांग्रता की 
भावना होती है। तथापि ज्ञानी के संयोग हो और आासक्ति 
का राग भी हो, किन्तु किसी परवस्तु को भोगने की भावना 
उनके नहीं होती, रुचि नहीं होती | श्रासक्ति का राग होना वह 
वर्तमान जितना अ्रल्प दोप है, किन्तु उसमें अ्रशभ्िप्राय का दोष 
नहीं है। और पर की रुचि होना सो महान्‌ दोष है, उसमें 
अभिपष्राय की ही भूल है । 


ग्रज्ञानी के जब इच्छा हुई तब उसने उस इच्छा को 
जाना और पर-विपयों को भी जाना; किन्तु उस समय इच्छा 
गौर परवस्तु से भिन्न-ऐसे अपने ज्ञानस्वभाव की -एकाग्रता- 
पूर्वक ज्ञान करना चाहिये, उसके बदले स्वभाव को भ्रूलकर 
इच्छा में शर परविपयों में एकाग्र हो जाता है, इसलिये उसका 
ज्ञान भिथ्या है, क्षशिक है, वह श्रल्पकाल में .ही-नाश हो 
जायेगा । यदि स्वभाव के लक्ष्य से ज्ञान करे तो वह, ज्ञान 
सम्यक्‌ हो और स्वभाव की एकता वाला होने से वह निरन्तर 
स्थिर रहे । कर. कक 


ज्ञानी के जब इच्छा हुई तब उन्होंने उस इच्छा को 
जाना, परविपयों को भी जावा और उसी समय इच्छा और 
परविषयों से भिन्न स्वभाव को भी जाना | वहाँ अपने स्वभाव 
की एकता को स्थिर रखकर इच्छादि को जान लिया, किन्तु 
उनकी भावना नहीं की; इसलिये उस समय भी उनके सम्यक्‌- 
जान में वृद्धि हुई और इच्छा नप्ट हो गई । 

दुःख दूर करते के अज्ञानी के सभी उपाय भिथ्या हैं, 
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क्योंकि-इच्द्रियों हारा विपयों का ग्रहण होने से मेरी इच्छा 
पं होगी--ऐसा जानकर प्रथम तो वह अनेक प्रकार के भोज- 
नादि के द्वारा इच्द्रियों को प्रवल बनाना चाहता है और ऐसा 
ही जानता है कि यदि इन्द्रियाँ प्रवल रहें तो मुझमें विपय 
प्रहा करने की शक्ति पढ़े । इन्द्रियों को अवल करने के लिये. 
अनेक वाह्य कारणों को प्राप्त करवा चाहता है | इच्द्रियाधी न 
अवतन करता हग्ना ज्ञाब तो अ्रपने 'पन्‍्ठुख हुए विपयों का 
भ्रहण कर सकता है, इससे पेह अनेक बाह्य प्रथत्वों द्वारा 
विपयों और इच्धियों का संयोग करना चाहता है। अनेक 
प्रकार के भोजनादिक का संयोग जुटाने के -लिये अत्यन्त खेंद- 
सत्रिन्न होता है । जब तक वे विपय इन्द्रियसन्मुख रहते हैं 
तव तक तो उनका किचित्‌ स्पष्ट वाइस रहता है, किन्तु 
+रचातू भरने द्वारा स्मरण मात्र ही रहता है और काल व्यतीत 
होने पर वह स्मरण भी मन्‍्द होता जाता है-इससे “उन विपयों 
को अपने आधीन रखने का प्रयत्त करता है और प्रत्तिक्षण 
उनका ग्रहण करता रहता है। इन्द्रियों हारा तो एक समय 
में किसी एक ही विपय का प्रहण होता है, किन्तु यह जीव 
अनेक प्रकार के विपयों को प्रहरा- करने की इच्छा रक़्ता है 
इससे शीघ्रतापृर्वक एक विपय को छोड़कर इसरे को ग्रहरा 
करता है और उसे छोड़कर श्रन्य को लेता है। इस- प्रकार 
विययों के श्रथ॑ से इसी रहता है और स्वयं को ज॑सा 
भातित हो वेसा ही उपाय किया करता है; किन्तु भ्रज्ञानी के 
वे सभी उपाय व्यर्थ हैं | 


अपनी इच्छानुसार वाह्य वस्तुओं का संयोग होना अपने 
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आधीन नहीं है; भौर कदाचित्‌ उस प्रकार का संयोग हो जाये 
तो भी उसका न्नाठ्ृत्व बढ़ना, वह कहीं इन्द्रियों की प्रवलता 
से नहीं होता, किन्तु अपने ज्ञान-दर्शत की विकास-शक्ति 
में वृद्धि करे तो ज्ञादृत्व बढ़े । किसी का शरीर पुष्ठ होने 
पर भी उसमें ऐसी शक्ति अल्प देखने में आती है और 
किसी का शरीर दुर्वेल हो तथापि उसमें ऐसी शक्ति श्रधिक 
दिखलाई देती है । इसलिये भोजनादि के द्वारा इन्द्रियों को 
पुष्ट करने से कुछ भी सिद्धि नहीं होती । किन्तु कपायादिक 
कम होने से ज्ञान-दर्शत में वृद्धि होती है श्र उसी समय 
विपयग्रहण शक्ति बढ़ती है। अ्ज्ञानी जीव विषयों का ग्रहण 
करके इच्छा को शांत करना चाहते हैं-उन्हें समझाने के लिये' 
यहाँ कहा है कि हे भाई ! विषयों का ग्रहण भी ज्ञाव-दर्शन 
शक्ति के बढ़ने से ही बढ़ता है, इसलिये तू अपने ज्ञान-दर्शन 
को संभाल । और फिर, विपयों का संयोग मिलता है वह 
अधिक समय तक स्थिर नहीं रहता, तथा समस्त विपयों का 
सयोग भी नहीं मिलता, इससे जीव के उसकी श्राकुलता ही 
वनी रहती है, भर उन विषयों को शअ्रप॑ने' श्राधीत रखकर 
जल्दी जल्दी ग्रहण करना चाहता है, किन्तु वे अपने श्राधीन 
नहीं रहते; क्योंकि 'यह भिन्न द्रव्य स्वयं अपने अपने श्राधीन 
परिणेमन कंरते हैं ।” यह जीव श्रत्यच्त व्याकुल होकर सर्वे 
विपयों को युगपत्‌ ग्रहण करने के लिये श्राकुल रहता है और 
एक विषय को छोड़कर ' दूसरे'को ग्रहण करने के लिये भी 
यह जीव दौड़-घूप करता है; किन्तु परिणाम में उसके इच्छा 
रूपी रोग ज्यों का त्यों ही रहता है और वह दुःखी होता 


० €्‌ & ३६... 5: 
घ्प मोक्षमाग-प्रकाशक की किरण. 


रहता है, जैसे 'अट के मुह में जीरा' ढालने से क्या उप्तका 
भूख झान्त हो जायेगी ? नहीं होगी; वैसे ही जिसे सत्र 
विपयों को ग्रहण करते की इच्छा है उसके एक विपय क॑ 
ग्रहण होने से क्रिसप्रकार इच्छा दूर होगी ? श्रौर इच्छा 
शान्त हुए बिना सुख भी नहीं होगा; इसलिये अज्ञानी के यह 
सभी उपाय व्यय हैं । ह 
स्वयं समस्त पर विपयों को ग्रहण करने की इच्छा करता 
है किन्तु उन सवको एकसाथ ज्ञात करने का सामर्थ्य अपने 
में प्रटट नहीं हुआ है | यदि इच्छा त्तोड़कर ज्ञानस्वभाव में 
एकाग्रता करे तो केवलज्ञान प्रगट हो और उसमें एकसाथ ही 
स॑वे पदार्थों का अहण हो जाये, इससे उत्तकी विपय ग्रहण 
की श्राकुलता नष्ट हो और सम्पूर्ण सुखी हो जाये। अन्ञार्न 
स्तंव में पद विपयों को ग्रहरा नहीं कर सकता, मात्र उन्हें 
जानता है श्रोर उनमें एकत्वबुद्धि से राग करता है, तथा .पर 
को ग्रहण करने की विपरीत मान्यता से आक्ुत्तत्ता द्वारा दुःखी 
होता है। ज्ञानियों ने पर के साथ की एकत्वबुद्धि को छोड़ 
दिया है, इसलिये उनके पर का ग्रहण करने की मान्यत्तापूर्वक 
के सव राग-द्ेप नष्ट हो गये हें श्र ज्ञानस्वभाव के ग्रहण 
द्वारा (एकाग्रता द्वारा) ज्ञानको ऋमदा: बढ़ाकर केवलज्ञोन प्रगट 
करते हैं; वहाँ समस्त पदार्थ ज्ञान में एक ही साथ ज्ञात होते. 
हैं । इससे सभी विपयों का ग्रहण (ज्ञान) करने के लिये भी 
स्वभाव की एकाग्रता ही उपाय है। समस्त लोक किसी को 
मिलना नहीं है किन्तु उसका ज्ञान तो प्रत्येक जीव कर सकता है । 
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प्रझन:---विपय-ग्रहण के द्वारा हम कई जीवों को रुखी 
होता देखते हैं, तो फिर झाप उस उपाय को सर्वेथा झूठा 
केसे कहते हैं ? ह 

उत्तर---विपय-ग्रहरा से तो वे जीव खुखी नहीं होते 
किन्तु अ्मवश उससे सुख मानते हैं। यदि वे विपय ग्रहण 

' के द्वारा सुखी हुए हों तो उनको अन्य विपयों की इच्छा 

कंसे रहे ? जेसे रोग मिट गया हो तो फिर दूसरी श्रौपधि 
कोई किसलिये खाये ? बसे ही, दुःख दूर होने के पश्यात्‌ 
श्रन्य विपय की इच्छा वह किसलिये करे ? यदि विपय ग्रहरा 
करने के परचात्‌ इच्छा ज्ञान्त हो--रुक जाये तो उस जीव 
को सुखी कहा जाये; किन्तु वह तो जब तक इच्छित विपयों 
का ग्रहरा नहीं होता तव तक विपयों की ही इच्छा करता 
रहता है, एक क्षण भी इच्छा बिना नहीं तिकलता | उसे सुखी 
कंसे माना जाये ? जैसे कोई क्षुधातुर भिखारी अपने को शअ्रन्न 
का एक करा मिलते से उसका भक्षण करके सुख माने, उसी- 
प्रकार यह महा दृष्णावान जीव किसी एक विपय का निमित्त 
मिलने से उसका ग्रहण करके सुख मानता है, किन्तु वास्तव 
में यह सुख नहीं है । 

प्रशन:---जैसे एक-एक कण मिलने पर अ्रपनी भूख शान्त 
होती है वैसे ही एक-एक विषय का ग्रहण करके श्रपनी इच्छा 
पूर्ण ' करे तो इसमें क्या दोप + 

उत्तर--यदि सभी दाने एकत्ित्त हो जायें तो ऐसा ही 
मान सकते हैं, किन्तु दूसरा दाता मिलने से श्रथस दाने का 
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से ही मिटती है और सबका एकसाथ ग्रहण तो केवलज्ञान 
होने से ही होता है। इससे उसका उपाय सम्यर्दर्शन, ज्ञान, 
चारित्र ही है; उसमें भी मुख्य सम्यग्दर्शन है। यही दुःखों को 
' दूर करने का और सुख प्रगट करने का यथार्थ उपाय जानना 

चाहिये । 

(४२) ज्ञान दुःख का कारण नहीं है किन्तु 

मोह दुःख का कारण है | 

क्षायोपशमिक ज्ञान दुःख का कारण नहीं है, किन्तु इच्छी 
ही दुःख का कारण है । पदार्थों को जानना दुःख का कारण 
, नहीं है किन्तु मोह से वरिपय ग्रहण की जो इच्छा होती है 
वही दुःख का मूल कारणा है। ज्ञान यदि स्वयं दुःख का कारण 
हो तो ज्यों-ज्यों ज्ञान में वृद्धि हो वेसे ही दुःख भी बढ़ता 
जाये ओर ज्ञानरहितता सुख का कारण सिद्ध हो। वेसा 
होने से जड़ को भी पूर्ण सुख मानना पड़ेगा । किन्तु ज्ञान तो 
अपना स्वाभाविक भाव है वह दुःख का कारण नहीं है; 
किन्तु क्षायोपशमिक ज्ञान के साथ जितना मोह मिश्रित है 
उतना ही दुःख है । 

प्रश्न:---किसी का पुत्र परदेश में हो और वहाँ उसकी 
मृत्यु होगई हो; किन्तु जब तक उस मनुष्य को पुत्र की 
मृत्यु सम्बन्धी ज्ञान न हो तव तक उसे उस सम्बन्धी दुःख 
नहीं होता, और जव उसे पुत्र की मृत्यु का ज्ञान होता 
है तव उसी समय दुःख होता है। इसलिये ज्ञान ही दुःख का 
कारण है ? 
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' सप॑ का ज्ञान नहीं था तवतक उसे भय नहीं था, इसलिये 
', ज्ञान से ही भय हुआ; इसप्रकार ज्ञान को ही दुःख का कारण 
, मानना पड़ेगा ? 


उत्तरः--नहीं; ज्ञान दुःख का कारण है ही नहीं । उस 
मनुष्य को सर्प का ज्ञान करने से भय नहीं हुआ, किन्तु 
शरीर के ममत्व के कारण ही भय हुआ है । सोते समय उसे 
फेम दुःख था और सर्प का ज्ञान होने से दुःख बढ़ गया--- 
ऐसा नहीं है। सोते समय शरीर की जितने श्रश में ममता 
है उसने ही अंश में उसके प्रतिकुलता का भय भी भ्व्यक्तरूप 
से विद्यमान ही है। पहले श्रनुकुलता के राग की घझुख्यता थो 
अब प्रतिकुलता के द्वेप की मुख्यथता है, किन्तु दोनों समय 
जितने अंश में ममत्व है उतने ही अंश में दुःख है। यदि 
सप॑ का ज्ञान दुःख का कारण हो, तो उसी सर्प को कोई 
मुन्ति देखें, किन्तु उन्हें किचित्‌ भय क्‍यों नहीं होता ? क्योंकि 
उन्हें शरीर पर ममत्व नहीं है, इससे प्रतिकुलता का भय नहीं 
है । जिस मनुष्य को* सर्प की उपस्थिति में भय होता है उसे 
सर्प की अनुपस्थिति के समय भी अपनी ममता के कारण 
दुःख का वेदन तो था ही। जिसे जितने अंश में अ्रनुकुलता 
की प्रीति हो उसे उतने ही अंश में प्रतिकुलता का भय अ्रथवां 
हेप होता ही है । 


(७३) दुःख के दो प्रकार 


संसारी जीवों के दुःख के मुख्यरूप से दो भाग होते हैं । 
१--अ्रपने स्वभाव को भ्रूलकर मिथ्याहृष्टि जीव संयोगों 
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की क्रिया स्वयं अपने से स्वतंत्र ही होती है, उसका कर्ता 
कोई ग्न्य पदार्थ नहीं है। आत्मा तो परवरतु के संयोग- 
वियोग का कर्ता नहीं है, किन्तु कर्म के कारण संयोग- 
वियोग होता है-ऐसा कहा भी निमित्त का कथन है। संयोग- 
वियोग का कर्ता जीव नहीं है-ऐसा सिद्ध करने के लिये 
मतिमित्त से कर्म को उसका कर्ता कहा है, वहाँ कर्म का 
होना (अस्तित्व ) सिद्ध किया है। वस्तुस्वभाव से देखें तो 
परवस्तुएँ कर्म के आधीन परिणमित नहीं होती । जगत 
की कोई भी वस्तु किसी अन्य वस्तु के श्राधघीन नहीं 
है । परवस्तु ऐसी पराधीत नहीं है कि आत्मा इच्छा करे 
उसके कारण से वह आजाये । आ्रात्मा राग-द्वेष करे और कर्म- 
वन्‍्ध हो वहाँ वास्तव में आत्मा ने राग-द्वेप किया इसलिये 
कर्म वन्धे--ऐसा नहीं है, किन्तु परमाणु ही श्रपनी स्वतंत्र 
योग्यत्ता से उस समय स्वयं कर्मरूप परिणमित हुए हैं। ऐसे 
स्वाधीन वस्तुस्वभाव को जान ले तो जीव की स्वभावहष्टि हो 
झौर संयोगहृष्टि दूर हो जाये । 
(४४) परद्रव्य में छुछ भी करने की इच्छा की निरथकता 
. और उसे छोड़ने की प्रेरणा 

है जीव ! तू अपने स्वभाव को भूलकर भी परद्रब्य में 
कुछ भी करते को समर्थ नहीं है । तू अपने भाव में अनुकूल 
सामग्री प्राप्त करने की इच्छा कर, किन्तु तेरे इच्छा करने से 
परद्रव्यों का संयोग आाजाये-ऐसा कुछ नहीं है; श्रर्थात्‌ तेरी 
परद्रव्यों सम्बन्धी इच्छा प्रतिक्षण व्यर्थ चली जाती है। ज़िस 
वस्तु का जिस प्रकार जिस समय जैसा संयोग होता है, 
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रहेगा या नहीं ! संयोग तो अनित्य हैं। कदाखितु अपनी 
इच्छानुसार संयोंग मिल जायें तो भी उसमें जीव का सुख 
नहीं है किन्तु संयोग के "लक्ष्य से पराधीनता और ब्राकुलता 
का दुःख ही है । जिन संयोगों में सुख की कल्पना की 'होगी 
उनके बदलने पर उसके सुख की कल्पना भी बदल जायेगी। 
(४७) यथाथ समझ वहाँ समाधान, विपरीत _ 
समझ सो आपत्ति २०३ 

किसी के करोड़ों की सम्पत्ति हो, किस्सु पुत्र की इच्छा है ! 

और किसी के पुत्र है तो धन की आकांक्षा है ! तथा किसी के 
यह दोनों हैं, किन्तु उसके रक्षण-संभालने की चिन्ता ! वास्तव 
में तो जीव को किसी पर द्रव्य के कारण आपत्ति नहीं है 
किन्तु स्वयं अपनी कल्पना से ही आपत्ति खड़ी करता है। 
अपने स्वभाव में संतोप न आया और पर में से सुख- 
प्राप्ति की वृत्ति उठी वही स्व से महान आर्पत्ति है। 
जहाँ यथार्थ समझ में भूल है वहाँ सभी वस्तुओं में आपत्ति 
है । चाहे जेंसा संयोग हो किन्तु उसको आपत्ति कभी दूर नहीं 
: होती । और आत्मा की यथार्थ प्रतीति होने पर समस्त संयोगों 
पर से दृष्टि उठ जाती है, उसके अपने नित्य स्वभाव के लक्ष्य 
से निरंतर समाधान रहता है और संयोगों की श्रापत्ति दूर हो 
'जाती है। चाहे जैसा सयोग हो किन्तु उसका समाधान विच- 

लित नहीं होता । 


(४८) विषयों का अर्थ क्या, ओर वे कब्र दूर होते हैं ? 


अज्ञानी जीव वाह्म में पर वस्तु का वियोग होने से' ऐसा 
१३ 
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(४०) स्वभाव के आश्रय से साधक को निःशंकता ._ 
संयोग प्राप्त करूँ तो सुख मिलेगा;-ऐसा जो. मानता है 

उसे आत्मस्वभाव में सहजसुख है-उसकी रुचि नहीं है। और 
जिसे स्वभावसुख की रुचि है उसे अपने सुख के लिये 
जगत के किसी संयोग की चिंता नहीं है।जगत. में जो 
होना होगा वह होगा; चाहे जैसा हो, किन्तु मुझे अपने आत्म- 
घर्म करने का यह अवसर नहीं छोड़ना है।जो संयोग- 
वियोग होना है उसे बदलने को कोई त्रिकाल, में भी समर्थ 
नहीं है। कोई संयोग-वियोग मेरी स्व-परिणत्ति को बदल-सके 
-ऐसा नहीं है। प्रथम ऐसा विश्वास होना चाहिये कि जो 
संयोग-वियोग होना है, वही वस्तुस्वरूप की पर्यायानुसार होता 
है। मेरी पर्याय किसी संयोग के आाधीन नहीं होती किन्तु 
करे चैकालिक स्वभाव से ही वह आती है ।"इसप्रकार जिस 
के स्वभावहृष्टि हुई है वह साधक, है । साधक ऐसा निःशंक 
होता है कि मेरे साधक स्वभाव को विध्व करने वाली कोई 
: चस्तु इस जयत में नहीं है। मैंने अपने स्वभाव के आश्रय 
से जो साधकभाव प्रगट किया है उस भाव को तोड़ने में 
कोई भी संयोग समर्थ नहीं है। मैं अपने स्वभाव के ही 
आश्रय से अपने साधकभाव को पूर्ण करके पूर्ण सिद्धदशा 
प्रगट करूँगा । उसमें विध्न डालने के लिये जगत के कोई भी 
प्रद्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव समर्थ नहीं हैं। ऐसी निःशंकता 
कव आती है ? प्रथम तो श्रद्धा में यह बांत बैठना चांहिये 
 कि--संयोग-वियोग कोई मेरे आधीन नहीं हैं, और स्वभाव की 
सहिमा आना चाहिये। साधक दशा में पुरुषार्थ की श्रशनक्ति 
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भाव में ही प्रपनापन मानना है एवं अनादि से पर लक्ष्य 
के कारण रागादि में एकाकार हो रहा था, उसे छोड़कर अब 
अपने स्वभाव के लक्ष्य से एकाकार होना है;-इसी का नाम 
साधकत्व है, यही धर्म है श्रौर यही संसार-दुःखों का अन्त 
करके मोक्षसुख प्रगट करने का उपाय है। 

(४३) वस्तु की मर्यादा-उसका स्वतंत्र परिणमन, 

श्रनादिकाल से यह जीव संसार में दुःखी हो रहा है, 
ओर ग्रमनी मान्यतानुसार, अनेक उपायों द्वारा उस दुःख को 
दूर करना चाहता है; किन्तु उसके सभी उपाय व्यर्थ हैं । 
अज्ञानोजन एक उपाय यह मानते हैं कि हमारी इच्छा- 
नुसार सभी पदार्थ प्रवतत! करें तो दुःख दूर हो जाये; भौर 
जेसा अपना श्रद्धान है वेसा ही शअभ्रन्य पदार्थों को परिशंमित 
करना चाहते हैँ | श्रव, यदि यह पदार्थ उनकी इच्छा के श्राधीन 
होकर परिणमत करें तो उत्तका श्रद्धान यथार्थ हो; किन्तु 
“ग्रनादिनिधन वस्तु स्वेर्य अपती मर्यादानुंसार भिन्न-भिन्न 
परिणमत करती है, कोई किसी के आधीन नहीं है और न 
कोई पदार्थ किसी के परिणमित करने से परिणमित होता है ।” 
तथापि यह जीव उसे अश्रपत्ती इच्छानुसार परिरंशमित॒- करना 
चाहता है । किन्तु यहु कोई उपाय नहीं है-यह तो मिथ्या- 
दर्शन ही है। - ा 

कोई भी जीव अ्रपती इच्छानुसार पर द्रव्यों को परिणमित 
नहीं कर सकता, , किन्तु स्वयं सम्यकृज्ञान_ प्रगट करके जगत 


के समस्त पदार्थों का ग्रशनर्वितृरज्ञाती कैश/पकंता है ।. इस 


(०२ मोक्षमार्ग-पकाशक की क्िसणे 


जगत की प्रत्येक पेस्तु तिस्तर भिन्न-पिन्न अपने-अपने स्वरूप 
में स्वतत्रहप से प्रिणमन करती है; कोई किसी के आ्राधील 
परिणमित नहीं होती । आत्मा, थरत्मा की मर्याक्ष में परिणमत्त 


करता है, /६ कन्चु कोई केमादि उसे परिणमित नहीं करते | 
शरीर, शेर गै में परिणमः करता है। किन्तु श्रात्मा 

परिणमि [। कम का प्रत्येक उरमारु उसकी 
अपनी मय: रमन करता है; किन्तु आत्मा उस्ते 
परिणमत कराता | ई भी अपने स्वरूप की 
भ्र्यादा के का र होकर नये कस्त को परिणमित नहीं कर/ता, 
र किसी पदार्थ की मर्यादा मे कोई अ्रन्य तस्तु प्रवेश करके 
से परिणमित पहीं करा सकती । किसी एक तस्तु की मर्याद 
यन्‍्य वस्त का प्रवेश ही वही है, प्रर पतु अपनी-अप 
यदि में ६ है: तब फिर पते इसरी 4 में 
वा कर सकती है ? यदि इक वत्त इसरी जें किसी 
कार से कुछ तु कीम हट जाये, ॥२ 
जगत में किसी) ५ के अस्तित है 

सः 


श क्स्त क्षे अन्य-गुण मे ३ उसकी 
बे हीं 


है । : पं की पर्याय जेड़रूप थे. 

होती और एुंकीफप नर हीं हो जाती; 
ऐ व्स्तु यदि है | त्मा की ५: भी भी कर्मक्षे 
आधीन परिणभित नहीं णोंक) पर्या; 


तीसरा अध्याय १०३ 


आत्मा के आधीन परिणमित नहीं होती । एक द्रव्य दुसरे द्रव्य 
की पर्याय में कुछ भी कर सके-ऐसी द्रव्य की भर्यादा कभी 
है ही नहीं। वस्तु किस समय अपनी पर्याय में परिणमन नहीं 
करती कि वह॒परद्रव्य का कुछ करने जाये ? अपनी पर्याय 
में ही परिणमन करने वाली वस्तु पर का कुछ भी, किसप्रकार 
कर सकती है ? 


(४४) उत्पाद-व्यय-प्रू व 


अपनी अ्रवस्था के उत्पाद का ग्राधार वस्तु स्वयं ही है, 
श्रन्य कोई नहीं । अपनी पूर्वे अवस्था का जाना, नवीन पर्याय 
का होना, और वस्तु का एकरूप श्रुव स्थिर रहना--इसके श्रति- 
रिक्त परपदार्थों का लेना-देना कुछ भी वस्तु में नहीं होता; 
ऐसा ही वस्तुस्वभाव है। तेरा उत्पाद प्रतिसमय तेरे ही 
आधीन है, इसलिये तू अपने द्रव्यस्थभाव की शोर देख, तो 
तेरी भ्रवस्था का उत्पाद द्रव्य कौ जाति का शुद्ध प्रगट हो । 
उत्पाद-व्यय-ध्रौव्य का स्वरूप समभकर परद्रव्यों के आश्रय 
का लक्ष्य छोड़कर स्वद्रव्य की दृष्टि करना ही उसका प्रयो- 
जन है । 


(४४) लोभ को दूर करने के लिये पूर्ण स्परूप - 


की भावना 


जीव भ्रनादि से अपने स्वरूप को भूलकर पर में सुख- 
बुद्धि से परवस्तुझ्ों को प्राप्त करने की इच्छा करता है, और 
इससे वह सदेव लोभ कपषाय के द्वारा दुःखी हो रहा है। 
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सत्‌ को समझने का मार्ग कठिन नहीं है, किन्तु अपनी 
अ्रनादिकालीन विपरीत मान्यता को छोड़कर सत्‌ की ओर 
रुचि करना जीव को कठिन होता है । श्रज्ञानी तो परवस्तु को 
ही इश्ट-प्रनिष्ट मानकर रागम्-ह्वेप में ही रुक गया है । ज्ञानियों 
ते पर से भिन्न निजस्वभाव की पहिचान के द्वारा उस विप- 
रीत मान्यता को छोड़ दिया है, इससे वे परवस्तु को इप्ट- 
अ्निष्ट नहीं मानते और राग-हेंप में नहीं रुकते, किन्तु पर 
से और रागादि से भिन्न अपने सहजस्वरूप का ही निरन्तर 
ग्रनुभव करते हैं । 


आत्मा स्वयं श्रपने को महँगा नहीं है, श्र्थात्‌ श्रात्मा का 
स्वभाव ऐसा नहीं है कि समभ में न आये; किन्तु स्वयं से 
समझा जा सके और अनुभव में श्रा सके ऐसे स्वभाव वाली 
वह वस्तु है; परन्तु अपनी विपरीत मान्यता को रखकर श्रौर 
स्वभाव का विश्वास किये बिना समझना चाहता है-इससे 
कठिन प्रतीत होता है। समझने का जो मार्ग है उसे ग्रहण 
करे तो महँगा नहीं किन्तु सरल है; किन्तु जो मार्ग है उसे 
त जाने और विपरीत मार्य को पकड़े तो अ्नन्तकाल में भी 
श्रात्मा को नहीं समझ सकेगा। जिसे, श्रात्मस्वभाव की रुचि 
नहीं है उसे सत््‌ सुनते हुए, अपनी मानी हुई वात पर कटाक्ष 
(प्रहार) होने से वह कठिन प्रतीत होता है; स्वयं ही अपने को भूल 
रहा है । जो ऐसा कहता है कि 'मुझे अपना स्वरूप सम में 
नहीं आता, अ्रयवा "में तहीं-उसे ज्ञानी समभाते हैं कि हे 
भाई ! "में नहीं-ऐसा कहने में भी प्रथम तो “मैं! शब्द आ्राया 

१४ 
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मुझे सुख हो जाये, तथा जो राम-हेप हैं सो मैं है-ऐसी 
मान्यता की पकड़ ही उसके ज्ञान को मृढ़ वना देती है । विकार 
में अपनापन माना है इसलिये उसी में लीन होकर प्रवतेन 
करता है, किन्तु विकार से हटकर ज्ञान और शुद्ध स्वभाव 
की ओर नहीं वढ़तों। यदि राग से हटकर चैतन्यस्वभाव की 
ओर ज्ञान को वढ़ाये तो उसी क्षण स्वभाव का श्रतुभव हो । 


(४८) ज्ञानी ओर अज्ञानी के राग में अन्तर 

परवस्तुएँ मुझ से भिन्न हैं, कोई भी परवस्तु मुझे इप्ट- 
अनिष्ट नहीं है, मेरे स्वभाव में राग नहीं है;-इसप्रकार पर 
से भिन्न और स्व से परिपूर्ण स्वभाव की हृष्टि करने से सम्य- 
गद्शन प्रगट होता है; सम्यग्दर्शन प्रगट होने के बाद जीव 
को पुरुपार्थ की अ्रशक्ति से होने वाले राग्र-ह्ेष अल्प ही होते 
हैं, और उन अल्प राग्र-हेप को भी सम्यग्हष्टि जीव अपने 
स्वभाव में स्वीकृत नहीं करते, इससे उन्हें स्वभाव के बल 
से राग की सीमा अल्प ही है और उसका भी प्रतिक्षण 
अभाव होता रहता है। अज्ञानी जीव परपदार्थ में इष्टता- 
अनिप्टता की कल्पना करके स्वभाव को भूल जाते हैं, इससे 
उनके राग-हढू प की सीमा नही है; वे राग-ह्व प में ही एकरूप 
होकर प्रवर्तत करते हैं श्रौर उनकी ज्ञानशक्ति का अतिक्षण हास 
होता जाता है । 


(४६) राग-द्व प के समय सम्भ्रग्दष्टि और मिथ्यादइष्टि 
का प्रिणमन कसा होता है ( 
परवस्तु से तो ब्ात्मा मुक्त ही है, अर्थात्‌ कोई भी पर- 
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वैसा संयोग न हो तो भी उस समय “यदि इस इस समय ऐसा 
संयोग भा जाये तो मुझे राग हो-ऐसे अशभिप्राय से वह 
राग का सेवन कर ही रहा है; यदि इसी क्षण ऐसा संयोग 
आये तो राग मेरा कतंव्य ही है-ऐसा वह मानता है, अर्थात्‌ 
उसे निरन्तर संबोगहप्टि से राग की ही भावना है, किन्तु 
स्वभावहणष्टि या बीतरागता की भावना नहीं है | ज्ञानीके स्वभाव- 
हृष्टि से वीतरागता की ही भावना है कि चाहे जैसे प्रतिकूल 
सयोग के समय भी अपने ज्ञानस्वभाव में एकाग्र रहकर बीत- 
राग हो जाऊँ-बही मेरा कतंव्य है। शासन के लिये भी 
मुझे राग करने योग्य नहीं है। इसप्रकार ज्ञानी के निरन्तर 
स्वभाव की भावना प्रवतंमान रहती है; और उससे राग दूर 
होकर बीतरागता होती जाती है । 


(६१) अज्ञानी जीव निमित्त के आग्रह से कपाय को 
छंबाते हैं, ओर ज्ञानी जीव स्वभाव की भाषना से 
कपाय को नष्ट कर देंते हैं । | 


श्रजानी जीव ऐसा मानता है कि-परवस्तु के कारणा अपने 
को कपाय होती है, श्रर्थात्‌ उसे निमित्त का आराग्रह है कि 
अमुक लिमित्त मिलें तभी मेरी कपाय ज्ञान्त हो, जब तक 
विचारा हुआ्ना संयोग, नहीं मिलेगा तव तक कपाय ज्ञान्त नहीं 
होगी । अ्न्ञानी की ऐसी पराधीन मान्यता है । अपने को जिस 
प्रयोजन से कपाय हुई है उस प्रयोजन की सिद्धि हो तभी 
केपाय दूर हो--ऐसा मानकर श्रज्मानी जीव परवस्तु में फेरफार 
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मानते हैं और उन्हें दूर करते का साधन भी पर को ही 
मानते हैं, भ्र्थात्‌ उन्हें राग के समय स्वभाव की ओर का 
अवकाश नहीं रहता । राय के समय राग से भिन्न स्वभाव की. 
भावना उनके नहीं होती, किन्तु परद्रव्य की भावना होती है 
इसलिये परद्रव्यों के लक्ष्य से उनके अनेक प्रकार से परिवर्तित 
होकर राग होता ही रहता है, किन्तु स्वभाव का लक्ष्य न होने 
से कभी भी राग का अभाव नहीं होता। ज्ञानी को राग के 
समय ही स्वभाव की भावना होने से वे स्वभाव की एकाग्रता 
द्वारा श्रल्पकाल में राग को नष्ट कर देते हैं । 


(६२) यथा जीवन-म्रण 


श्रज्ञानी जीव राग-द्वेंप के समय उसमें एकत्वबुद्धि के द्वारा 
अपने शुद्ध स्वभाव का. घात कर देते हैं, भौर ज्ञानी जीव 
राग-दप के समय भी अपने भिन्न स्वभाव को प्रतीति द्वारा 
अपने को जीवित रखने हैं। यह ज्ञानी-अन्ञात्ती के श्रन्तर- 
परिणशमन का महान्‌ प्रन्तर है; यह वाह्य क्रियाओ्रों से नहीं 
पहिचाना जो सकता । यह सम्यग्जान का विषय है; सम्परज्ञान 
ही चंतन्‍्य की मुक्ति की कला है।इसलिये भव्य जीवों को 
संसार-दुःख दूर करके मोक्षयुख प्रगट करते के लिये सस्य- 
उज्ञानादि साधन करने योग्य हैं ! - 

(६३) आहारदान में क्या प्रयोजन है ! 
प्रइन:---मुनि को आहारदान देने का क्‍या हेतु है ? 


उत्तर:--स्वभाव के झर की हृष्टिपुवंक वीतरागता की भावना 
सहित जो राग दूर हुझ्ना वह हेतु है; किन्तु आ्रहारादि परवस्तुको 
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उ 


वीतरागभाव प्रगट हो उतना ही कल्याण है । राग या निमित्त 
कोई भी मुक्ति का कारण नहीं है किन्तु स्वभावहप्टि का फल 
श्रौर स्वरूपस्थिरता ही मुक्ति का कारण है । 

कोई ऐसा माने कि भगवान को छद्मस्थ दशा में खीर का 
ग्राहारदान देने से उसके फल में जीव का परंपरा से मोक्ष 
हो गया; तो उसकी बात विलकुल भिथ्या है। खीर का मुल्य 
क्या है ? क्या खीर के द्वारा धर्म का सृल्य होता है ? प्रथम 
तो जड़ के देने-लेने की क्रिया ही श्रात्मा से नहीं हो सकती, 
और उसमें जो शुभभाव हआा हो वह भी मोक्ष का कारण 
नहीं है; किन्तु सम्यग्दर्शनपृर्वंकं जो बीतरागभाव है-वही 
मोक्ष का कारण है । इसके विना लाखों बार खीर का झाहार- 
दान करे तो भी मोक्ष नहीं होसकता । 


ज्ञानी श्रावक और संत-मुनि का योग मिले और उन्हें 
श्राहारदान देने की वृत्ति हो, किन्तु कदाचित्‌ आ्राह्रदान का 
योग अ्रपने यहाँ न बने; तो वहां वे एकाकाररूप से अन्तर में 
खेद नहीं करते; किन्तु ऐसे सम्यक्‌-श्रभिप्राय से समाधान करते 
है कि-मैंते अपनी भावना के द्वारा जितना राग दूर किया 
उत्तना ही मुझे फल है, वाह्य क्रिया का योग नहीं बना-वह 
ऐसा ही होना था। वाह्य क्रिया नहीं बनी उससे मेरी 
भावना का फल कहीं दूर नहीं होगया । और अपनी भावना 
में इसप्रकार वृद्धि करते' हैं कि श्रहो ! यह श्रशरीरी सिद्ध 
दशा के परम साधक धर्मात्मा मनिदेव पधारे, किन्तु मेरे यहां 
आहार का योग बनने योग्य नहीं था इससे नहीं बना ! ऐसी 
थुभवृत्ति उठे. उसका भी हृष्टि के बल से निपेध करते हैं । 
१४ 
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विनाश नहीं है, मेरा आत्मपद सभी विपदाओं का अपद है, इससे 
में स्वयं निर्भव हूं;-ऐसी दृष्टि जिसके है वही जीव वास्तव में 
निर्भय है| जुगुप्साभाव हो, उस समय शअज्ञानी जीव परवस्तु को 
अ्रतिष्ट मानकर उसे दूर करना चाहता है, क्योंकि वह उसी 
को जुप्रुप्सा दूर करने का उपाय मानता है, किन्तु वह उपाय 
मिथ्या है । कोई परवस्तु मुझे इष्ट-अ्रनिष्ट नहीं है, सभी बस्तुएँ 
अपने-अपने भाव सें परिणमन्त करती हैं, मेरा परमपारिणा- 
मिक स्वभाव परम श्ानन्दस्वरूप है, वही सुभे परम इष्ट है;--- 
इसप्रकार स्वभाव के लक्ष्य से बेराग्यभावना की वृद्धि करता 
ही जुगुप्सा टालने का उपाय है। जब कामवासना उत्पन्न 
होती है तब अ्ज्ञानी विषय सेवन करके कामवासना को दूर 
करना चाहता है; किन्तु वह उपाय भिथ्या है। में श्रशरीरी 
स्वरूप हूँ, शरीर के साथ का संबंध अथवा उसके लक्ष्य से 
उत्पन्न होने वाली वृत्ति मेरा स्वरूप नहीं है; इसप्रकार अपने 
अशरीरी स्वभाव का चिन्त्वतन ही कामवासना को नाश करने 
का उपाय है। जिस प्रकार अग्नि में ईंधन डालने से. वह 
शांत नहीं होती किन्तु उल्टी बढ़ती है, उसी प्रकार विषय भोगने 
से कामारिति शांत नहीं होती किन्तु बढती है। परन्तु अपने 
चेतन्यस्वभाव के चितवन के बल से विषयों का लक्ष्य छूटकर 
कामेच्छा का अभाव होता है । 


(६५) कपाय सीमित कब होती है ! 


ग्रज्ञानी के कपाय के निमित्त परिवर्तित होते हैं, किन्तु 
कपाय तो श्रभिप्राय में ज्यों की त्यों--असीम रहती है । यदि 
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इच्छा तो कभी शांत ही नहीं होती। कोई एक इच्छित कार्य हो 
वहाँ उसी समय दूसरे प्रकार की इच्छा होती ही रहती है । 
समस्त लोक किसी को मिल नहीं सकता, इसलिये इच्छा दुःख 
को दूर करने का उपाय नहीं है किन्तु “सम्पूर्ण लोक का ज्ञान 
प्रत्येक जीव को हो सकता है, इसलिये ज्ञान ही दुःख मिटाने 
का उपाय है।” 


अव, यदि परलक्ष्य से समस्त लोक को जानना चाहे 
तो नहीं जान सकता, किन्तु अपने स्वभाव की श्रद्धांपूर्वक 
एकाग्रता करे तो ज्ञाव का विकास होकर केवलब्नान प्रगठ हो 
श्ौर इच्छा तथा दुःख का विनाश हो । इसलिये समस्त लोक 
के सभी परद्रव्यों में अपनवत्व को छोड़कर, “में परिपूर्ण ज्ञान- 
स्वरूप हूँ --ऐसी स्वभावहष्टि और स्थिरता करके समस्त लोक 
का ज्ञाता“वन जा । इच्छा रखकर समस्त लोक को नहीं जान 
सकेगा किन्तु इच्छा को नष्ट करने से समस्त लोक का ज्ञाव 
हो सकता है । 


(६७) अनन्त भव का मूल ओर उसके पिनाश ' 
ह का कारण। 


अनस्तभव के श्रभाव का कारण वस्तुदृष्टि है और अनंत 
भव के सदभाव का कारण विपरीत अभिप्राय है; श्र्थात्‌ 
जेसा वस्तुस्वभाव है वेसी ही मान्यता करता सो सम्यरदर्शंत 
है शोर वही अनन्त -भव के विनाश का कारण है । तथा जैसा 
वस्तुस्वभाव है. उससे विपरीत मान्यता करता सो मिध्यादशेन 
है श्रौर वही अनन्त भव का मूल है। स्वभावदृष्टि होने के 
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(६६) ज्ञानी के समाधि और भन्ञानी के यूच्छी . 
तथा उसके कारण 


अ्ज्ञानी की हृष्टि सामान्यरूप से पर के ही ऊपर है, उसे 
श्रात्मस्वभाव की जाग्रृंति किचित्‌ भी नहीं है, इसलिये मरते 
समय उसके अन्तर में मूर्च्छा श्र जाती है। भले ही बाह्य में 
वह भ्रन्तिम समय तक बोलता रहे, तथापि अ्रन्तरंग में उसे 
मृढ़ता हो जाती है। और ज्ञानो की हष्टि सामान्यरूप श्रुव- 
स्वभाव पर ही है, जीवन में प्रतिक्षण चैतन्य की जागृति प्रव- 
तेमान रहती है, इसलिये मरण के समय भी उसंक श्रन्तर में 
समाधि ही होती है । 


जीवनभर जिस प्रकार का सेवन किया हो वैसा ही परि- 
णाम थ्राता है। जिसने अ्रज्ञान का सेवन किया है, उस श्रज्ञानी 
के जीवन के अन्त में मूर्च्छा आती है और ज्ञानी के आत्मसमाधि 
होती है | सामान्यरूप से श्रज्ञानी के तो सेव मूर्च्छा ही है 
ओर ज्ञानी को हृष्टि में सदेव समाधि ही है, और जीवन के 
ग्रन्त समय में वह विशेषरूप से श्रगंठ दिखाई देती है । 


ज्ञानी की दृष्टि भ्रसंयोगी ग्रात्मस्वभाव के ऊपर है; कपाय 

, की मन्दतारूप पुण्यपरिणामों पर भी उसकी हृष्टि नहीं है, 
तथा वाह्य पदार्थों के संयोग-वियोग पर भी उसकी दृष्टि नहीं 
है | दृष्टि तो परिपूर्ण शुद्धस्वभाव पर है; इसलिये निमित्त के 
कारण आकुलता नहीं मानते त्तृथा श्रस्थिरता का क्षरिक राग-द्वेप 
हो जाये तो भी उनको स्वरूप में म्रम नहीं पड़ता; पुरुषार्थ 


१२० 
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मोह से उनमें सुख-दुःख की कल्पना करता है। पर सामग्री 
में माने हुए सुख-दुःख मोहजन्य ही हैं । इसीलिये 
ग्रंथंवार यहाँ कहते हैं कि तू सामग्री को दूर करके या उसे 
स्थायी रखकर दुःख मिटाने या सुखी होने की इच्छा करता 
'है, किन्तु यह सभी उपाय सिथ्या हैं। सच्चा उपाय तो 
यह है कि सम्यग्दशंनादिक से स्व-पर का मेदविज्ञान होने 
से भ्रम दूर हो जाये तो सामग्री से * श्रपने को सुख-दुःख 
न मानकर अंपने परिणामों से ही सुख-दुःख भासित हो, 
और उससे स्व-पर के यथार्थ विचार के अभ्यास द्वारा जिस 
प्रकार अपने परिणाम सुधरें वैसा साधन करे । इन सम्येर्द- 
धंतादिक कौ भावना से ही मोह मन्द होने प्र ऐसी दशा 
हो जाती है कि श्रभमेक कारण मिलने पर भी उनमें अ्रपने 
को सुख-दुःख भासित ही न हों, और एक शान्तदशारूप 
निराकुल होकर यथार्थ सुख का अनुभव करे; वैसा होने पर 
सर्वे दुःख मिटकर जीव सुखी हो। इसलिये यही सम्यक सुखी 
होने का सच्चा उपाय है । 


(७१) यथाथ दृष्टि और विपरीत दृष्टि का 
आधार तथा उत्तका फल 


यथार्थ दृष्टि का आधार आत्मा है और उसका फल शुद्ध 
'सिद्धदशा है; विपरीत दृष्टि का आधार एक समय की पर्याय 
का विकार है और उसका फल संसार में एकेन्द्रियदशा है। 
_ इस संसाररूपी रथ के मिथ्यात्वरूपी घुरी है और पृण्य-पापरूपी 
दो चक्र हैं । 
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रूप भाव है, उससे पुण्य-पाप दोनों की प्रकृति और स्थिति 
बेंधती है। चैतन्य अ्रखण्ड-एकरूप है, उसकी शुद्धता में द्विर्पता 
नहीं है, किन्तु एक ही प्रकार है, और भझजशुद्धता में द्विरूपता 
होती है । आत्मा की शुद्धतारूप धर्म पुरय-पाप के विना-अश्रकेला, 
रह सकता है । 


(७३) दु!ख के कारणरूप चार प्रकार की इच्छो और 
उसे दूर करने का उपाय 


दुःख का लक्षण श्राकुलता है, और आ्ाकुलता इच्छा होने 
से होती है। अपने निराकुल आ्रात्मस्वरूप को जाने बिना जीव 
को चार प्रकार की इच्छा होती रहती है;-+- 


(१) परविपयों के ग्रहएा की इच्छा होती है; अर्थात्‌ उन्हें 
“देखना-जानना चाहता है, किन्तु स्वभाव को जाननै-देखने की * 
भावना नहीं करता। वर्ण देखने की, राग सुनने की तथा 
भ्रव्यक्त पदार्थों को जानने श्रादि की इच्छा होती है शोर जब 
तक उन्हें देख-जान न ले, तव तक वह महा व्याकुल होता है ॥ 
अपने आात्मस्वरूप को ज्ञान का विषय करके उसी को जानने 
के बदले परवस्तु को जानमने-देखने की इच्छा - करता है-उसका 
नाम विपय है । 


(२) श्रपने शान्त चैतन्यस्वरूप में क्रोधादिक नहीं हैं; 
उस स्वरूप का अनुभव नहीं कियां; इसलिये परलक्ष्य से क्रोघ- 
मानादि होने से दूसरों को नीचा दिखाने कौ, किसी का बुरा 
करने की, परवस्तु को प्राप्त करने की इच्छा होती है, ओर 
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किन्तु उसे अपने रागरहित स्वरूप का अनुभव नहीं है और 
पदार्थों को भोगने को आकुलता है, इसलिग्रे बह निरन्तर 
दुःखी ही है । 

जबतक जीव अपने निराकुल स्वरूप को न जाने तबतक 
उसे उपरोक्त चारों प्रकार को इच्छाग्रों का निरन्तर सदुभाव 
होता है । वह इच्छाएँ क्‍यों होती हैं? उसे श्रपने सुखस्वरूप 
का निर्णय और वेदन नहीं है इससे उसको स्वरूप का संतोष 
नहीं है; किन्तु सदेव असंतोप बना रहता है; इसलिये वह पर 
वस्तु से सुख प्राप्त करने की इच्छा करता है। आत्मा तो 
शानानन्दस्वभावमय क्ृतक्ृत्य है; उसकी रुचि श्रौर प्रतीति करे 
तो पर द्वव्यों के ओर की इच्छा दूर हो जाये । किन्तु अपने 
ऐसे स्वभाव की रुचि, प्रतीति अश्रथवा विश्वास न करे और 
पर विषयों के प्रहण की रुचि करे-उस जीव की इच्छा कभी 
दूर नहीं होती; आझ्रात्मा के श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र से च्युत होकर 
वह इच्छा में ही लीन होगया है-यही दुःख है । 


(७४) दुःख दूर करने का उपाय कोन करेगा १ 


ग्रज्ञानियों को श्रपना दुःख भासित नहीं होता, इससे यहाँ 
पर ग्रंथकर्ता संसार के दुःख को सिद्ध करते हैं। हे जीव ! 
प्रथम तु निश्चितु कर कि तुझे दुःख है या नहीं “मुझे 
दुःख है'-ऐसा जो जीव जाने वह तो यह जानकर कि दुःख 
कित्त कारणों से है, उन कारणों को दूर करेगा, ओर सुख के 
कारण जानकर उसका उपाय करेगा । है ,भाई-! तू इस संसार 
में अबादि से दुःखी है, तुझे इच्छारूपी रोग लगा हुआ है 
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उससे मुक्त होकर मोक्षसुख प्रगट करने की इच्छा करते हैं । 
वह इच्छा भी आाकुलतारूप होने से दुःख है । 


(७६) ज्ञान और इच्छा 


अपने वीतरांग स्वरूप के लक्ष्य की एकाग्रता से च्युतत 
होकर परलक्ष्य करे तभी इच्छा होती है। परलक्ष्य से इच्छा 
का विनाश कभी नहीं हो सकता । अपने स्वरूप की एकग्रता 
द्वारा समस्त इच्छाग्रों का निरोध एक ही साथ हो जाता है। 
किन्तु यदि परलक्ष्य में रुके तो पूर्ण ज्ञान नहीं होगा और 
इच्छाग्रों की उत्पत्ति हुए बिना नहीं रहेगी; तथा वहाँ तो इच्छा- 
 चुसार सभी कार्य एकसाथ हो ही नहीं सकते । इसलिये 
स्वरूप की श्रद्धा और एकाग्रता द्वारा इच्छा का निरोध करना 
सरल है, किन्तु पर विषयों को ग्रहण करने की इच्छानुसार 
कार्य नहीं हो सकता | यदि जीव अपने ज्ञायक स्वभाव में 
, स्थिर होकर ज्ञान करे तो उसके ज्ञान के अनुसार सभी पदार्थों 
का परिणमन स्वयं हो; किन्तु जीव की इच्छानुसार समस्त 
पदार्थ कभी परिणमन नहीं करते; इससे निश्चित्‌ हुआ कि 
ज्ञान करता जीव का स्वभाव है और इच्छा करना जीव का 
स्वभाव नहीं है ॥, 


(७७) इच्छाओं को दूर करने का उपाय मेदज्ञान 


इच्छाओं का निरोध किसके आधार से हो सकता है? 
में ज्ञान-प्रानन्दस्वरूप श्रात्मा हूँ, सबको जानते का मेरा स्वभाव 
है, किन्तु इच्छा करता मेरा स्वरूप नहीं है।--इसप्रकार 
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श्रद्धा करमे पर उसी समय समस्त इच्छाओं का सवंथा नाश 
नहीं हो जाता, किन्तु अभिप्राय में तो सभी इच्छाग्रों का 
-निपेघ हो जाता है, उस अ्रभिप्राय के वल से श्रल्पकाल में 
इच्छा क। सर्वथा क्षय हो जाता है। प्रथम ही इच्छा दूंर 
नहीं होजाती किन्तु 'मेरा स्वरूप इच्छारहित है और इच्छा मुझे 
दुःख का कारण है'--ऐसी श्रद्धा करना चाहिये । 


(७८) दुःख इच्छानुसार है, संयोगातुसार नहीं । 
इच्छा का मूल मिथ्यात्व है। 


वरतंमान में जीव इच्छा करता है, इसन्िये कार्य होता है- 
ऐसा नहीं हो सकता। संयोग-वियोगरूप कार्य होना हो वह 
तो स्वयं होता है, किन्तु जीव की इच्छा के कारण नहीं होता । 
इच्छित सामग्री प्राप्त होना, प्रतिकूलता का दूर होवा और 
क्रोधादि से इच्छानुसार कार्य होना,--बह तो पूर्व॑पुण्य के 
निमित्त से होता है, और बेसी इच्छा का जो बतेमान भाव 
है वह तो पाप है। अज्ञानी अधिकांश तो पापक्रियाओं में 
ही वर्तेत करता है, पृुण्यक्रियात्रों में बहुत ही कम लगंता 
है । इससे जिन सामग्रियों को भोगने की इच्छा को जगंत 
सुख मानता है--वेंसी सामग्रियों का संयोग किसी-किसीं जीव 
को कभी होता है; तथापि -किसी जीव को पुण्य के फलरूप 
अधिक सामग्री होने पर भी यदि उसे श्रधिक इच्छा हो तो 
चह अधिक दुःखी है, तथा किसी जीव को थोड़ी सी सामग्री 
होने १२ भी यदि श्रल्प इच्छा हो तो वह कम दुःखी है; 
इसलिये सुखी-दुःखी होना इच्छा के श्रनुश्तार जानना चाहिये, 
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(८०) जीवों ने अनन्तकाल में केसे भाव किये हैं ? 
सम्यग्दशंन-जश्ञान-चा रित्र सुख के कारण हैं और वही धर्म 
है। धर्म तो आत्मा का स्वभाव है, इसलिये उस स्वभाव द्वारा 
पुण्य या पाप कुछ भी नहीं बँधते । धर्मंभाव मुक्ति का कारण 
है बन्धन का नहीं । जिस भाव से कोई भी बन्धन हो वह धर्म 
भाव नहीं है । यदि पुण्यवन्ध हो तो वह भी विकार है धर्म 
नहीं। जीव ने ग्रज्ञानता के कारण अनन्त भव में अ्रनन्तबार 
: पुण्य-पाप किये हैं, अ्रनादि से यही करता रहा है, किन्तु पुण्य- 
पापरहित जो आत्मा का स्वभाव है उसका कभी एक क्षण 
भी निर्णय नहीं किया; एक क्षण भी प्रुण्य-पाप से भिन्न स्वभाव 
को नहीं जाना; उसे माना नहीं और उसका प्रनुभव एवं रुचि 
भी नहीं की । ग्रात्मा के धर्म की जाति पुण्य-पाप से भिन्न 
है, उसे सम्यग्ज्ञानी ही जानते हैं श्रौर वे धर्मी हैं। इसप्रकार ' 
धर्मात्माप्रों का एक भिन्न -वर्ग समझना चाहिये । 


. दूसरा वर्ग--जो पुण्य-पाप में धर्म मानते हैं-ऐसे श्रधमियों 
का है। प्रथम धर्मी जीवों को प्रथक्‌ करके श्रब ग्रन्थकार 
श्रधर्मी जीवों में दो भाग करते हैं । पुण्य-पाप से भिन्न चेतन्य- 
स्वभाव की पहिचान तो नहीं की किन्तु पुण्य-पाप में भी मुख्यरूपसे 
जीव ने पाप ही किये हैं; पुण्य तो बहुत ही कम जीव कभी- 
कभी करते हैं | पाप में प्रवर्तत करने 'वाले जीव अधिक होते 
हैं किन्तु पुण्य में प्रवतेन करने वाले कम होते हैं । विषय- 
ग्रहणा आदि की इच्छा तो पाप ही है, पुण्य-बन्ध तो धर्मानु- 
राग से होता है। यद्यपि धर्मानुराग भी आत्मा का स्वभाव 


१३२ मांच्षमाग-प्रकाशक की करो 
नहीं है-धर्म नहीं है, किन्तु यहा पर ता ग्रन्थकार को इतना 
ही सिद्ध करना है क्रि-संसार में पापत्रन्ध को भोगने वाले 
णीव अधिक हैं और उप्यवन्ध वाले क्रम हैं । 

(८१) अज्ञानी दुःख को भी नहीं बानते ! 

अनजानी जीव गआत्मस्वभाव को तो नहीं जानते, क्रिन्तु यह 
भी नहीं जानते कि सार में कैसा चल रहा है| अपने 
स्वरूप को भूलकर जीव पर पदार्थों की रुचि में ऐसा तह्लीन 
हो गया है कि-सत्य स्वरूप का विचार करने से वह प्रयोजन 
ही नहीं रखता | एकवार गआत्ता का अश्विप्राय रखकर, परपदार्थोी 
की रुचि से हटकर विचार करे तो संसार के स्वरूप का सच्चा 
स्याल झाये । ज्ञानियों ने स्वभाव को जाना है और यह भी 
यथार्थ रूप से जाना है कि संसार के जीव किसन-किस प्रकार 
से दुःखी होते हैं; स्वयं भी पहले अज्नानद्या में उन दुःखों 
हा अनुभव क्रिया था और अरव उस दुःखरहित स्वभाव 
का अनुभव किया है; इसलिये नानी ही संसार के खों का, 
उनके कारणों का श्रौर उन्हें दर करके सखी दोने के 
का यथार्थ रीति से वर्णान कर सकते 
तो अनु भव नहीं है और दुःख को 
है, इसलिये मुखो होने का और 
उनका मिथ्या होता है । 


/०४९ | 


हैं । अ्ज्ञानियों को सुख का 
इपखरूप से भी नहीं जाना 
उसके उपाय का वर्णन भी 


ण 


। 


- (८२) पुणय करने से भी चेतन्यथर्म की दुर्लभता 


जे 


कई जीव तो पर विपय के 
उनके तो पाप है; कितु कोई पैसा 


क्र प्रहण में ही रुक जाते हैं, 
आदि खर्च करे और वहाँ 


बढ 
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अभिमान में चूर हो तो भी पाप है; पुण्य तो कपाय की मंदता 
से होता है । पुण्य के बहाने अ्भिमान करे तो वह पाप है.।- 
पुण्य धर्मातुराग से होता है; ऐसा पुण्यभाव किसी ससय 
किसी जीव के होता है। इच्छानुसार सामग्री का संयोग और 
वर्तमान मन्दकपायरूप पुण्यपरिणाम तो किसी जीच के होते - 
हैं, तथापि ऐसे जीव भी दुःखी हैं। हे जीव ! श्रनादि-संसार 
में तूने अपार पापप्रवृत्तियों का ही सेवन किया है, पुण्य के 
कारणों का बहुत कम सेवत्न किया, और पृण्य-पाप से पार: 
आत्मा के चेतत्यधर्म की तो क्षणमात्र भी तूने दरकार,नहीं 
की, एक क्षण -भी .चेतन्यघर्म का सेवन नहीं किया | पुण्य में 
सुख मान्त लिया किन्तु वह दुःख है | पुण्य के .फलस्वरूप सामग्री 
का संयोग प्राप्त होता है, किन्तु उससे धर्म-सुख नहीं मिलता। 


(८२) पाप और पुणय के बीच विवेक, तथा पुणय और . 
धर्म की जाति का भिन्नत्व, 


जित्तना दान करो उससे हजारग्रुनवा फल मिलेगा;-ऐसी 
भावना से जो दान; करते हैं उन जीवों ने तो वर्तमान में ही 
हजारगुनी नृष्णा की वृद्धि करके परापबन्ध किया है; सामग्री 
की ठृष्णा और राग को कम करे तो पृण्य हो, उसके बदले 
उन्होंने तो हजोरग्ुनी सामग्री की भावना करके ठृष्णा और राग 
को बढ़ाया है। वे अपने पूर्णस्वभाव को- भूले हैं इससे संयोगों 
में पूर्णता की इच्छा करते हैं। यह मिलेगा श्ौर वह मिलेगा 
--इसप्रकार सभी संयोगों की भावना करते हैं, कि्तु /श्रव नंहीं 
चाहिये'-ऐस[ कभी कहते ही नहीं । इस संसार में अज्ञानियों 
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को हृष्णा अ्रपार है उसका कही भी अन्त नहीं है । जो हजार- 
गुना लेने की भावना से दानादि करे उसके तो पुण्यपरिणाम 


के कारण आत्मा के गुणों में भेंग पड़ते हैं; जिसके उस राग 
की 7088 है उसे आत्मा के वीतरागी गुणों की भावना 
श्रौर पृष्य की जाति ही 
। की रुचि है उसे पृण्य की 
रुचि होती हो नहीं और जिस्ले ' उप की रुचि है उसे 
रंचि नहीं होती--उस्मे 
से--कोई सज्जन मनुष्य 
रा कोई दु्जन-अ्रनाय॑ मनुष्य घनवान 
हां, वहां * सनाय॑ के यहाँ ते होऊे ऐसी भावना 
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सज्जन मनुप्य के कभी होती ही नहीं। उसी प्रकार जिसे 
सज्जनरूपी आत्मस्वभाव की पहिचान और भावना हो उस 
जीव के ऐसी दुर्भावना कभी नहीं होती कि-/“मैं पुण्य करू 
और उसके फल को भोगु, क्योंकि पुण्य तो विकार है, अनाये 
है, आत्मस्वभाव की अपेक्षा से वह ऋरपच्ये है 


(८४) ज्ञानी समकाते हैं कि आत्माके स्वभाषमें रागद प नहीं हैं | 
एकबार किसी मनुष्य के दाहिने पर में फोड़ा हुआ; 
डाक्टर प्रतिदिन उसकी मरहम-पद्दी करने श्राता था । जब डाबटर 
दाहिने पैर को छुए तब वह मनुष्य चिह्लाना प्रारम्भ कर दे ! 
ऐसा करते-करते फोड़ा लगभग मिट गया; तथापि उसे चिह्नाने 
की श्रादत पड़ गई इसलिये चिल्लाता था । एकबार डाक्डर ने उस 
मनुष्य के वाएँ पैर को स्पर्श किया, तो भी वह चिल्लाया ! 
तव डाक्टर ने कहा कि भाई ! व्यर्थ ही क्‍यों रोत्ता है, तेरे 
दाहिने पैर का फोड़ा वाएँ पैर में नहीं आरा जायेगा, तुझे तो 
व्यर्थ रोने-चिल्लाने की श्रादत पड़ गई है। अपने को पीड़ा 
होती है या नहीं उसे जानने का अभिप्राय नहीं रखता किन्तु 
हाथ लगते हो दुःख मानकर रोने-पीटने की आदत पड़ गई है। 

.. जिसप्रकार दाहिने पर का फोड़ा बाएँ पेर में नहीं झाता, 
वैसे ही पूर्व की पर्याय के राग्र-ह्वेप वर्तमान पर्याय में नहीं 
श्राते । स्वयं वर्तमान में नवे-नये राग-ह्प करता रहता है। 
किन्तु यदि वर्तमान में ही स्वभाव के लक्ष्य से एकाग्र हो तो 
राग-द्वेप न हों। श्रात्मा के स्वभाव में राग-ह्ेप नहीं हैं, 
परवस्तु राग-देष नहीं कराती, और एक पर्याय के राग-देष 
वढ़कर दूसरी पर्याय में नहीं शञ्रा जाते। किन्तु श्रज्ञानी को 
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भोक्षमा्ग-अकाशक के क्षिररे 
रागरहित 4 त्मिस्वभाव #ू 'हैष्टि थे होने के वह ऐप: ह 
बैठा है कि रे पयाय के २ हे रहे है। जतेकी 
ऐसी मान्यता . शरण उसका पृरुपार्थ राग्ेप मैं ही रुक 
"या है और बे उसे एकत्वबुरि हु । उस  एकत्व 
को छुड़ाकर भेदह9 कराने के लिये गानी 
ते 'समभाते हैं भाई | ३२ स्वभाव राफद्वेव नहीं 
/ और वेतंग्रान ५. यि में जो राग-्टेप होते & उनका इसरे 
भय में प्रभाव है। हो जा, / पूँ व्यर्थ मे में पड़कर 
राग-द्वेप अपना स्वदक पत्र रह 8 पं विचार कर व् 
पह रागादि परिणा कितने अधित्य $ ? कोई दैत्ति स्थिर 
है रहती रसलिये ऐसा तैरा € ) नहीं ह भेकता | ह 
अकार का ञ्र प्रयरहित छ. स्वभाव का सेवास 
ऊर तो तर ५ ः राक्दो हर होने लगेंगे । श्रपने 
स्वभाव के पर्याद #॥) पराग्रता की है उत्पत्ति 
होगी । इस ते राग: “४ परहित गै।यकस्व भाव की 
पहिचान ओर / कर; यही उखों को दर ऊरने. का उप 
है। बी ने भी अपनी खने का अभियाय हू) पही' 
किया 'क्षि पगक्षक आते गये हत्े हैं या पदव वही-क्े 
पही चल्ले गाते है 9 भर है राकद्नो पवभाव के हैं या पही ? 
 रामद्वप अपने विपरीत उसुपाथे हे वीन-नवीन गीते हैं. तथा 
- वे स्वभाव. गही हैं... 3 "निश्चित करके नि स्वभाव के 
और “जन्मुख ह। त्तो राग के ५ | है उसका) 
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- (४८) स्वभावद्ष्टि से परिपृणण, निर्मिकारी और असंयोगी; 


तथा पर्यायद्ष्टि से अपूर्ण, विकार और संयोगी- 
उसमें क्रिसके लक्ष्य से सुख प्रगट होता है ! 


शरीर, मन, वाणी से भिन्न, कर्मों से भिन्न और परमार्थ 
से राग-द्वेपादि विकार भावों से भी भिन्न--ऐसा यह चेतन्य- 
स्वहपी आत्मा ज्ञान-दर्यन-सुख-वीर्य-श्रानन्द इत्यादि अनन्त 
गुणों का एकरूप विंड अनादि-ग्रमन्‍्त व स्तु है। “मैं राग-द्वेपादि 
के साथ एक्मेक हैं, परपदार्थों के साथ मुझे कुछ सम्बन्ध है 
प्रौर में उनका कुछ कर सकता है।-ऐसी परद्रव्य के श्रहकार- 
रूप मिशथ्याहष्टि जीव की मूहता है; वह मूढ़ता आत्मा की 
पर्णय है | यह क्षणिक, विकारीपर्याय संसार है-दुःख है । 


जीव' तो परिपूर्ण, निविकारी श्रौर असंयोगी है; किन्तु 
स्वयं शभ्रपने स्वभाव को भूला हुआ्नमा होने से उसके ज्ञान-दर्शन- 
वीर्य की अ्रवस्था में अपूर्णता है, चारित्र-भ्रद्धा श्रादि की अ्रवस्था 
में विकार है और निमित्तरूप श्राठों कर्म तथा शरीरादि का 
संयोग है । एवं जीव अपने स्वभाव को भूलकर मात पर्याय- 
देष्टि से श्पने को श्रपूर्ण-विकारी श्रीर संयोगी ही मानकर 
पर्यायमूढ़ हो रहा है, तथापि स्वभाव तो उस समय भी पूर्ण, 
विकाररहित और अ्रसंयोगी है। स्वयं अपने को परि- 
पृर्ण', अविकारी तथा श्रसंयोगी माने तो सुख प्रगट हो ? 
अथवा अपूर्ण, विकारी श्र संयोग त्राला माने तो सुख प्रगट 
हो ? पर्याय में रागादि तो हैं; बदि उन रागादि जितना ही 

श्प 
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जो अपने को विकार का कर्ता माने, विकारझूप ही माने 
वह जीव भी विकाररहित शुद्ध चेतन्यतत्त्व का अनुभव नहीं 
कर सकेगा किन्तु विकार का ही अनुभव करेगा | 


जो जीव अपने को चंतन्यतत्वरूप ही जाने, माने शौर 
अनुभव करे वह जीव जड़ को अपना नहीं मानता तथा विकार 
का अपनेरूप में अनुभव नहीं करता; किन्तु चंतन्यतत्त्व का 
जड़ से शर विकार से भिन्नरू्प अनुभव करता है; उस अनु- 
भव के बल से उसके अ्रशुद्धता का नाश होता है झौर शुद्धता 
प्रगट होती है । ॥ 

(८७) पर का स्वामित्व सो संसार, और स्वभाव का 
स्वामित्व सो मोक्ष 

जड़ का स्वामित्व संसार है और विकार का स्वामित्व 
भी संसार है; जिसे जड़ का स्वामित्व हो उसे विकार का 
स्वामित्व होता ही है, और जिसके विकार का स्वामित्व हो 
उसके जड़ का स्वामित्व होता ही है। स्वभाव कां स्वामित्व: 


तथा अंशत: एकता सो मोक्षमा्गं, और स्वभाव का स्वामित्व 
तथा पूर्ण एकता सो मोक्ष । 


(८८) काल या बाह्य त्याग के आधार से धर्म का 
या पुण्य-पाप का माप नहीं है | 
घ॒र्मं का श्रथवा पुण्य-पाप का मसाप काल के विस्तार से 
या बाह्य त्याग से नहीं है, किन्तु आत्मा के परिणामों से 
है । पुजा, भक्ति, स्वाध्याय इत्यादि में श्रधिक काल तक रहे 
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है | यदि वाद में छुनि हुआ जीव भी विशेष पुरुषार्थ द्वारा 
स्वभाव में -लीनता करे तो वह बहुत समय पूर्व मु॒त्रि हुए 
जीव से पहले केवलज्ञान प्राप्त कर सकता है। उसवासादि 
अधिक करे इससे शुद्धि का माप नहीं है किन्तु चैतन्यतत्त्व की 
अन्तर्लीचता पर से शुद्धि का माप है । 


(८६) सुख-दु।ख और उनके कारण 


संसारदगा में मिथ्यादर्शनादि से जीव अ्रनन्त दुःख भोग 
रहा है। प्रतिक्षण परपदार्थों के शोर की आाकूलता होती है-वही 
दुःख है । हि ' 

निराकुलता ही सुख का लक्षण है। सम्थग्द्शन से अपने 
पूर्ण स्वभाव को जाने तो अ्भिप्राय में से, परपदार्थों में जो 
सुखब॒ुद्धि है वह दूर हो जाये अर्थात्‌ स्वभाव के लक्ष्य से 
उसे अंशतः अ्रनाकुलता का अनुभव हो । सम्यग्दर्शन के बिना 
अंशत: भी वास्तविक अनाकुलता नहीं होती, श्रर्थात्‌ सम्य- 
ग्द्शत के बिना श्रंशत: भी सुख नहीं होता । इन सम्यग्दर्शतादि 
साधनों के द्वारा सिद्धपद प्राप्त करते से जीव के स्व दुःखों 
का विनाश होता है, और सम्पूर्ण सुख प्रगट अनुभव में 
आता है। 


3. 


(8०) ग्रन्थकार प्रेरणा करते हैं... 


इसप्रकार इस तीसरे अ्रध्याय में प्रथम तो यह सिद्ध 
किया कि संसारी जीवों को अ्रनादिकाल से दुःख है, और 
उस दुःख के कारण मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञाव एवं मिथ्या 


श्शर मोक्षमार्ग-प्रकाशक की फिरणें 


चारित्र हैं-ऐसा बतलाया है। उन्हें दूर करने के लिये सम्य- 
दर्शन, ज्ञान, चारित्र प्रगट करना चाहिये; वही सुख का 
कारण है। इसप्रकार दुःख तथा उसके कारण और सुख त्तृथा 


उसके कारणों का वर्णन करने के पश्चात्‌ अधिकार को पूर्ण 
करते हुए ग्रन्थकार प्रेरणा करते हैं--उपदेश करते हैं कि-. हे 
भव्य ! यहाँ संसार के जो दु:ख बतलाये हैं उनका अनुभव 
पुके होता है या नहीं ? दुःखों को टूर करने के लिये जो -जो 
अयत्त तू कर रहा है, उनकी निरर्थकता-श्रसत्वता दर्शायी है 
वह वसा ही है था नहीं ? श्रीर सिद्धदशा प्राप्त होने पर ही 
पूर्ण सुख होता है--यह बात यथार्थ है या नहीं ?-यह सब 
विचार श्रौर इसका निर्णय कर । यदि उपरोक्तानुसार ही तुके 
प्रतीति होती हो तो संध्ार से मुक्त होकर पस्िद्धदशा प्राप्त: 
करने के जो उपाय हमने बतलाये हैं वे कर । विलम्ब मत कर | 
रन उपायों से तैरा कल्यारा ही होगा ! ह ह 
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(६१) मंगलाचरण 


भवनां सर्ग दुःखो तखु' कारण मिथ्याभाव; 
तेनी सत्ता नाश करे, प्रगटे मोक्ष उपाय | 


भव के समस्त दुःखों का कारण मिथ्यात्वभाव है; भ्रात्म- 
स्वरूप की यथार्थ प्रतीति द्वारा उस मिथ्यात्व की सत्ता का 
नाश करने से सम्यग्द्शनरूप मोक्ष का उपाय प्रगठ होता है। 
यहाँ पर जो छुद्ध सम्यग्दर्शन प्रगट करने की प्रेरणा की उसे 
मगलाचरण समभना चाहिये । 


संसार-दःखों के मल कारणरूप मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्र 
हैं, इसलिये उन्हें छोड़ने के लिये उनका विशेष वर्णन इस श्रध्याय 
में किया 


(६२) दुःख दूर करने के लिये प्रथम स्व-पर का 
भेदज्ञान होना चाहिये 


दु:खों को दूर करने के लिये पहले अपना भ्ौर पर का 
भेदशान अवश्य होना चाहिये । जीव को यदि स्व-पर का ज्ञान 
ही न हो तो अपने को जाने बिता वह किस्रप्रकार श्रपना 
दुःख दूर करेगा ? आत्मा पर से भिन्‍न -स्वतन्त्र द्वव्य है 
य का विशेष ( पर्याय ) द्रव्य में ही होता है, पर में नहीं । 


१४४ सोक्षमार्गजका शक्क की किरए 


पत्येक द्रव्य का विज्येप ( वर्याय ) उस द्रव्य के सामान्य स्व- 
भाव में से ही प्रगट होता है । सामान्य-विश्वेपत्व द्रव्य का ही 
प्वभाव है। किसी द्रव्य का चिशेष किसी भ्रन्य द्रव्य के. 
श्राश्चित नहीं होता, इससे प्रत्येक द्रव्य का परिणमन स्वतंत्र 
है । ऐसा स्व-पर द्रव्यों की स्वतंत्रता का यथार्थ ज्ञान सो 
भेदज्ञान है। का 


(६३) खभाव में एकत्वबुद्धि सो सुख, और 
: बिकार में एकल्वबुद्धि सो दुख 
: अपने को पर से भिन्न जानने के पश्चात्‌ अपने में दो 
पक्ष हैं, उन्हें जानना चाहिये। वर्तमान पर्याय में विकार है, . 


प्रतीति करे तो विंकार के साथ की एकताबुद्धि दुर हो जाये.। 
अ्रपने आरात्मा में अरा-गुणी की एकता की प्रत्तीति के बिना 
जीव के. विकार की एकत्वडुद्धि दूर नहीं होती; श्रौर जबतक- 
विकार में एकत्वबुद्धि हो, तवतक जीव कपाय की मन्दता कर 


तो उसंसे वाह्मः में जड़ का संयोग मिल . केता है किन्तु स्वभाव 


की शुद्धि का लाभ नहीं होता । पहले से हो उस जीव को 


पाये के साथ एकत्वबुद्धि : होने से, उसके फलरूप जो संयोग 


हैं उनमें भी ' एकत्वबुद्धि से ) हो जायेगा और परिणामों में 
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संक्लिप्ट भावों का सेवत करके संसार में नीच गति में जायेगा । 
मेरे ज्ञान-दर्शनादि ग्रुण त्रिकालस्वभावी द्रव्य के साथ एकता 
रखते हैं, वर्तमान में जो ज्ञानादि पर्यायें प्रगट हैं वे भी' 
त्रिकाल द्रव्य के साथ एकत्व रखती हैं;-इसप्रकार ग्रुण-गुर्णी 

. अभेदस्वभाव के *निर्णय बिना, शाक्चज्ञान से जीव नवतत्त्वादि 
को जाने और कपाय की मन्दता करे तो प्रुण्यवन्ध हो, किन्तु 
बह पुण्य भ्रात्मा के स्वभाव के साथ एकता नहीं रखता, श्रर्थात्‌ 
वह अआ्रात्मा का स्वरूप नहीं है। उसके फलरूप तो जड़ का 
संयोग मिलता है श्रर्थात्‌ पुण्य तो संयोग के साथ एकत्व 
रखता है; वह आत्मा को किचितूमात्र सुखदायी नहीं है । 
कपाय के अ्रभावरूप वीतरागी चेतन्यभाव स्वभाव के साथ एकत्व 
रखता है, इसलिये नवतत्वादि को जानकर भी अपने शुद्ध 
चेतन्यस्वभाव की श्रद्धा करके उसमें पर्याय को श्रभैद करता- 
लीन करना यह प्रयोजन है । 


(६४) धरम का सम्बन्ध कपाय की मन्दता के साथ 


नहीं किन्तु स्वभाव के साथ है। 
जो जीव शुद्ध स्वभाव की प्रतोति का प्रयत्व करे उसके 
कपाय की मन्दतारूप पुण्य तो होता ही है; किन्तु जिसका 
लक्ष्य कपाय की मन्दता पर है वह जीव स्वभाव को नहीं समझ 
सकेगा । जो जीव स्वभाव के लक्ष्य से समभना चाहता है 
उसके सहज ही मन्द कषाय हो जाती है, किन्तु उसका लक्ष्य 
कपाय की मन्दता पर नहीं होता । जो घुद्धात्मस्वभाव को समझे 
उसके देव-ग्रुर-शाख की श्रद्धा, तवतत्त्वों का ज्ञान, विषय-भोग 
१६ 
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की:तोब्र गृद्धि का त्याग, इत्यादि मन्दकपाय तो होती है, अर्थात्‌: 
पुण्य तो होता है, . किन्तु उससे जीव का कल्याण नहीं है। - 
यदि उस पुण्य की रुचि को. छोड़कर. स्वभांव में उन्म्रुख होजाये 
तो उपचार से पृण्यू को: निमित्त कहा जाता है; किन्तु स्वभाव: 
के लक्ष्यरहित मात्र पुण्य को .तो उपचार से भी धर्म का निमित्त: ह 
नहीं कहां जा सकता | दोनों उप्य का फल तो संसार ही है.। 
कपाय की - मन्दताः का सम्बन्ध संयोग के साथ है, . कपाय के 
अभाव “का सम्बन्ध स्वभाव के साथ है । कपाय की मन्दतारूप . 
जो पुण्य है.बह संयोग के साथ ऐकल्व रखता है और कपाय के. 
अ्भावहूप चर्म है वह डगस्व॒भाव के साथ एकत्व रखंता है 
$ ४ पर की ओर के लक्ष्य से कुछ भी वृत्ति हो वह धर्म नहीं 
है। इन्द्र-इन्धानी को 'गवान अरहंतदेव के प्रति भक्ति का जो. 
विकल्प उठे वह विकल्प 'भी दुःखदायक है-श्राज्व है | धंम 
तो आत्मस्वभावरूप है, राग की तृत्ति के उत्थान से रहित है।' 
. पण्य सो. विकोर. और धर्म तो अ्रविकार; इन दोनों की एकता 


+ः 


त्रिकाल में भी नहीं होती। ह ह 

7 (+%४) सम्यकृथद्धा किंसका अगलखव करती है १. 

28 चैतन्य हैं, पुण्य-पाप मेरा स्वरूप नहीं है”-ऐसा विकल्प: 
नहीं, किन्तु साक्षात्‌ वैसा. अनुभव करने से सम्यकृश्रद्धा होती: 
है.। जिस क्षण: स्वभाव की. श्रद्धा करता है उसी क्षण चद्धता 
व अनुभव होता है । स्वभाव की श्रद्धा ( सम्यर्दर्शन )को शुद्ध 
स्वभाव का ही - अ्रवलम्बन है क्रिन्तु : दैव-गुरु-शाख्र अथवा शुभः 
विकल्पों का अ्वलम्बन : उसे नहीं है । पेम्यकूश्द्धा की भूमिका. 


आय 
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के साथ पुण्य होता श्रवव््य है, किन्तु उस पुण्य के -अवलम्बन 
से सम्यकश्चद्धा नहीं है । जिसके शुद्धस्वभाव की रुचि हो उसे 
पुर॒य की भावना नहीं होती श्रौर' जिसके पुण्य की भावना होती 
है उसे शुद्धस्वभाव की रुचि नहीं होती। सम्यकश्नद्धा होने से 
उसी समय समस्त पृण्य-पाप दूर नहीं हो जाते, किन्तु श्रद्धा के 
श्रभिप्राय में तो सर्व शुभाशुभ परिणामों का अभाव ही होता है, 
श्रद्धा उन्हें स्वभावरूप से स्वीकार नहीं करती । 


(६६) मात्र उपयोग को बदलना है 


इस धर्म में क्या करना आया ? प्रथम, आत्मा जड़ का तो 
कुछ करता नहीं है, और जड़ में श्रात्मा का धर्म नहीं होता | अम्ुक 
पुण्य करो, दान -करो या भक्ति करो--ऐसा भी नहीं कहा है, 
क्योंकि वह सब विकार है--धम नहीं है । किन्तु अपने चैततन्य- 
उपयोग को परोन्घुख करके वहीं लीन हो रहा है, उस 'उप- 
योग को स्वभावोन्मुख करके वहाँ लीच करना है। पुण्य- 
पाप मेरे है-ऐसी मान्यता करके अपने उपयोग को वहाँ रोक 
दिया है, वही श्रधम है; उस उपयोग को स्वभावोन्मुख करके, 
शुद्ध चेतन्यमूर्तिस्वभाव ही मैं हुँ--ऐसी स्वभाव की शोर की 
श्रद्धा प्रथः करना है और वही प्रथम धर्म है। तथा उसके 
परचात्‌ भी वाह्य में कुछ करना शेष नहीं रहता; और ब्रत- 
त्तपादि का जो छुभराग आता है वह भी घर्मात्मा का कतेव्य 
नहीं है, किन्तु जिस शुद्धस्वभाव कौ श्रद्धा की है उसी शुद्ध- 
स्वभाव में उपयोग को लगाना ही सम्यक्चारित्र और केवलज्ञान 
का मार्ग है। धर्म के प्रारम्भ से अन्ततक यही एक क्रिया 


श्एद मोक्षमाग-प्रकाशक की किरण 


है कि-शुद्धात्मस्वभाव में चंतन्यउपयोग को लीन करता।' 
इसके अतिरिक्त श्रन्य कोई क्रिया धर्म में नहीं आती । जितनी 
स्वभाव में लीनता उत्तना ही घम्म है, ओर जितनी कमी है 
उतना दोप है । 


(६७) शरीर की क्रिया, प्रदेशों का ज्षेत्रान्चर और इच्छा, 
--ईन तीनों की स्वतंत्रता। 


यद्यपि परमार्थ से तो झ्रात्मा का और घरीर का निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध नहीं है, किन्तु व्यवहार से श्रात्मा श्रौर 
शरीर का निमित्त-न॑मित्तिक सम्बन्ध है इसलिये जो परमार्थ 
को नहीं जानता, ऐसा अज्ञानी जीव दारीर से होने वाली 
सभी क्रियाश्रों को अपनी मानता है। निमित्त श्रनुकल ही हो, 
किन्तु उस निमित्त के कारण से कार्य होता है-ऐसा नहीं है । 
शरीर गिर जाता है उस समय आत्मा भी गिर जाता है; 
किन्तु शरीर गिरा इसलिये आत्मा गिर गया ऐसा नहीं है, 
किन्तु. शरीर की अवस्था शरीर के कारण हुई है और उसी 
समय श्रात्मा के प्रदेशों की योग्यता उम्रश्रकार क्षेत्रान्तर होने 
की थी इससे आत्मप्रदेशों की भी अवस्था वंसी ही हुई है । 


मपन:--पआात्मा को गिरने की इच्छा नहीं होती, तथापि 
क्यों गिरता है ? 


उत्तर:--गति इत्यादि की इच्छा होना सो चारित्रगुण 
का विकार है और प्रदेशों का क्षेत्रान्तर होना सो क्रियावती 
पक्ति का विकार है। चारित्रगुण. और क्रियावती शाक्ति भिन्न 
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हैं, इससे इच्छा के कारण प्रदेशों का क्षेत्रान्चर नहीं होता । 
प्रदेशों का क्षेत्रान्तर इच्छा की शअ्रपेक्षा नहीं रखता । नरक में 
जामे की इच्छा न होने पर भी वैसे भाव करने से जीव 
नरक में जाता है। और केवली भगवान के इच्छा का सर्वथा 
ग्रभाव होने पर भी विहार के समय प्रदेशों का क्षेत्रान्तर होता 
है। इच्छा और प्रदेशों का क्षेत्रान्तर यह दोनों पर्यायें भिन्न- 
भिन्न ग्रुण की हैं । इच्छा, प्रदेशों का क्षेत्रान्तर और शरीर का 
हलन चलन यह तीचों स्वतंत्र हैं । 


शरीर में हलन-चलनादि अवस्था हुई उसके कारण से 
आत्मप्रदेशों का क्षेत्रान्तर हुआ अथवा इच्छा हुई-ऐसा नहीं 
है । आत्मप्रदेशों का क्षेत्रान्तर हुआ उसके कारण से शरीर 
में हलन-चलन हुआ अथवा इच्छा हुई-ऐसा नहीं है, और 
इच्छा हुई इसलिये शरीर का हलन-चलन या आत्मप्रदेशों 
का क्षेत्रान्तर हुआ-ऐसा भी नहीं है; तीनों की शअ्रवस्था 
अपने-अपने स्वतंत्र उपादान से होती है तथापि श्ात्मप्रदेशों 
का और णरीर का जब निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध हो, तब 
शरीर में हलन-चलन होता हो और वहाँ के आत्मप्रदेश 
स्थिर हों-ऐसा नहीं होता, तथा श्रात्मप्रदेशों का हलन-चलन 
होता हो और उस समय वहाँ का दारीर स्थिर हो--ऐसा 
भी नहीं होता। तथा आत्मनदेश यहीं पड़े रहें भ्रौर शरीदय 
अन्यत्न कहीं चला जाये--ऐसा भी वही हो सकता । इसप्रकार 
निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध होने पर भी दोनों - की क्रिया स्वतंत्र 
है । जीव इच्छा करे और फिर भी आत्मप्रदेशों में तथा 


* ५४ ह प्रि "जई 
१५७ माउमाग-प्रकाशफ के छिर 
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(६८) उपादान-निमित्ि 


8 ७. 


उपादान के 
निमित्त उपादान में कायकारी नहीं है । यदि 
में किचित्‌ भी कार्य हाता हो तो निमित्त स्व: सह 
है। जाये; और ब्दि वह श्रन॒कल ने हैं। तो निमिति 
चहां कहलायेगा । उपादान आर £ ः 
ढिन्तु उन दोनों की ) प्रतता को ने जानने वाले धनानो को 
पसा अम होता है कि (ः मित्त से कार्य हो हैं, निम्न 
तब कार्य हुआ अथवा निमित्त के प्रभाव से काय॑ हुआ 
परन्तु वस्तुस्वहूप की स्वतंत्रता है। समस्त पदार्थों की गअ्वत्या 
स्वयं भ्रपने कारण पे--अतिम्रमय की स्वतत्र पाण्ता से-.द त्ि- 
क्षण हो रही ६। 
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भैरन:--जोब के ज्ञान विरणादि शब्रादों क माँ का उदय तो 
एक ही साथ है, प्थापि जीव के ज्ञान को हीना में झ्ाना- 


नरण कर्म को हो निमित्त कहा जा है धर अन्य कर्मों कै 
पहा-इसका क्या कारण है ? 


. हउपर+--श्रात्नें कमर होने १२ था ज्ञानमण का हीनता। 

> समय ज्ञानावरण कम ही प्रनुक्नत्त विमित्त है । चानावन्श . 
ही निमित्तपने की ऐसी योग्यत्ता है सचान की - 
हीनता के पैमय उसी में निमित्तपने का आर 


जिस जाति का ध_ण हीनरूप परिणमन करे उसके : अनुकूल 
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कर्म हो उसी को निर्मित्त कहा जाता है, क्योंकि विमित्त 
अनुकूल ही होता है। किन्तु अनुकूल निमित्त का श्रथ यह 
नहीं कि-उस निमित्त ने ज्ञान को रोका है। निमित्त-उपादान 
का ज्ञान करने का प्रयोजन तो, निमित्त और निमित्त के लक्ष्य 
से होने वाली अभ्रवस्था-उन दोनों का लक्ष्य छोड़कर अपसे 
स्वभाव का लक्ष्य करना है। किन्तु निमित्त-जों कि परद्रव्य हैं, 
जिन्हें जीव गब्राप्त नहीं कर सकता और जो जीव के आधीन 
नहीं हैं-उन्हें प्राप्त करमे के भाव में रुक जाना वह उपादान- 
निमित्त के ज्ञान का प्रयोजन नहीं है । - 

जीव को जब क्रोध हो उस समय चारित्रमोहकर्म के 
उदय को निमित्त केहा जाता है। “उदय बलवान . है-ऐसा 
निमित्त का कथन है, वह यह बतलाता है कि उस समय 
जीव का परुषार्थ निर्बल है। चारित्रमोह के उदय के कारण 
क्रोध नहीं होता किन्तु जीव जब अपने स्वभाव का पुरुषाथ 
छोड़कर क्रोध करे तब उस कर्म के उदय को निमित्त कहा 
जाता है । जीव क्रोध करे तव आाँखें लाल हो जाती हैं; वहाँ क्रोध 
का निभित्त मिला इसलिये श्राँखें लाल हो गई-ऐसा नहीं 
है, किन्तु श्रांखों के परमाणु अपनी स्वतंत्र क्रिया से लाल 
परिणमित हुए हैं, क्रोध के कारण परिणमभित नहीं हुए हैं। 
आँखों;:का लाल होना वह परमाणुओं की क्रिया ( रंग गुण की 
अवस्था ) है, और जो क्रोध हुआ वह जीव की क्रिया (चारित्र- 
ग्रुण की अवस्था) है-दोतों स्वतंत्र हैं। ,. . “ 

(६६) जीव धमकाय कब करेगा? 
भाई । तुम आत्मा हो,' तुम्हारा 'लक्षण चैतन्य है, तुम 
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पर से श्रत्यस्त उदास हो आये । किन्तु यदि कोई ऐसा कहे 
कि-“खाना-पीना इत्यादि समस्त क्रियाएँ शरीर की हैं” और 
अ्ंतरंग- से उनके प्रति किचित्‌ उदासीनता न हो, तीब् ग्रृद्धि- 
भाव का ही पोषण करता रहे, तो उसे यथार्थरूप से स्व-पर का 
भेदज्ञान ही नहीं हुघा है, वह मात्र स्वच्छन्द के पोषण के लिये 
बातें बनाता है | यद्याप जड़ की क्रिया तो जड़ से ही होती 
है, परन्तु तूने यदि वास्तव में अपने आत्मस्वभाव को पर से 
भिन्न जाना हो तो तुझे पर द्रव्यों को भोगने की रुचि-भाव 
ही क्‍यों होता है ? एक श्लोर जड़ से भिन्‍नत्व की बातें करता 
झौर फिर जड़ की रुचि में एकाकाररूप से तल्‍्लीन होकर 
वतंनच करना-यह तो स्पष्ट स्वच्छन्द है, यह भेदज्ञानः नहीं है । 


(१०२) ज्ञानी भेदज्ञान कराते हैं 
प्रशत:--ऐसा सूक्ष्म ज्ञान करके हमें क्या करता है ? 


उत्तर: -तुम्हें यह पहिचान कराना है कि तुम्हारा आत्म- 
स्वभाव कैसा है। ज्ञानीजन स्वयं पर से प्िन्न आत्मा का 
श्रनुभव करके कहते हैं कि हे भाई ! तुम आत्मा हो, चेतन्य- 
स्वरूप हो, जगत के स्वतंत्र-भिन्न तत्त्व हो, श्रौर जड़ शरीर के 
रजकंण भी जगत के स्वतंत्र तत्त्व हैं; उनकी अ्रवस्था उनकी 
स्वतंत्र शक्ति से होती है, तुम उसके कर्ता नहीं हो | तुम अपनी 
पर्याय में जो ज्ञान और क्रोधादि भाव करते हो वे शरीर तुम्हें 
नहीं कराता । तुम भिन्न हो और परमाणु भिनन्‍न हैं । तुम्हारी 
शक्ति और परमाणु की शक्ति भिन्‍न है, तुम्हारा कार्य श्र 
परमाणु का कार्य भी भिन्‍न है; इसतरह सर्वप्रकार से जड़ से 
. २० 
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इेद्धि नहीं दो सकती, उल्हारा कार्य प्रात बन करने का है 

विक्रार करने के कार्य भी वास्तव मे हारा नही है; इसलिये 

पर के करत त्व की मान्यता को दोड़ दो पर में हेमारा चुख है, 
१-3 


० उस इन्द्रियजानि जान द्वार अमृत चंतन्य स्वरूप तो 
वेय अपने को भारि पहीं होता | केन्तू परीर का हे 
ननिभाक्ष होता है । और इसलिये -त्वय ४ भूल स्वरूप 
कोन जानने पते-क्िसी प्रन्य को फ्स््प फेर उसमें 


ञ्रः ; । पर 
से भिन्न चेतन्यस्वरूपी भाजित नहीं हुथा, इसलिये जझ झरैर 
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अपना स्वरूप मान रहा है। इसप्रकार इन्द्रियज्ञान के अभ्रव- 
लम्बन के कारण अपने सच्चे स्वरूप की अज्ञानता ही सब 
भूलों का मूल है । 


(१०४) यह भूल केसे दूर हो ! 

इस भूल को दूर करने के लिये सम्पण्ज्ञान द्वारा आत्मा 
का सच्चा स्वरूप जानना चाहिये। इसलिये श्री गुरुदेव कहते 
हैं कि तू इन्द्रियाश्वित ज्ञान को छोड़कर आरात्माश्रित सम्पर्न्ञान 
से देख तो तुझे आ्रात्मा का शुद्ध स्वरूप ज्ञात हो। जड़ से 
भिन्‍न आ्रात्मा का स्वहप भर उसकी चैतन्यक्रिया सम्यग्न्ान 
से ज्ञात होती है, और यह जानने पर जड़ की और बिकारी 
क्रिया का स्वामित्व छूट जाता है। अ्ंत्रंगरवभाव की श्रोर 
उन्मुख होकर शान्‍्त होकर अतीन्‍न्द्रिय ज्ञान से अन्तर में नहीं 
देखता और मात्र इन्द्रियज्ञान से पर की श्रोर ही देखता रहता 
है ॥ आत्मा अश्रथवा आत्मा का भाव ऐसे नहीं हैं कि वे इन्द्रिय- 
ज्ञान से जाने जा सकें । जड़-चेतन के भिन्‍नत्व का न्याबी ज्ञान- 
यथार्थ ज्ञान प्रगट करना वह बात्मा के झ्राधीन है; वह भेद- 
ज्ञान करने की शक्ति अतीन्द्रिय ज्ञान में है; चैतन्यस्वभाव के 
ग्राश्नय से ही वह ज्ञान प्रगट होता है। इन्द्रियाँ तो जड़ हैं, 
उनके अ्रवलम्बन से होने वाले इन्द्रियज्ञान में न्याय करने की 
अर्थात्‌ जड़-चेतत का भेदज्ञान करने की शक्ति नहीं है । 


(१०४) अधर्म दशा ओर धर्मदशा 
परलक्ष्य से जितने भाव हों वे सब विकार हैं-फिर चाहे 
वे भाव तीर्थंकर की स्तुति के हों या जीवहिसा के हों । किन्तु 
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दोनों प्रकार के भाव परलक्ष्य से होने के कारण. विकार है । 
और उस विकार को अपना स्वरूप मानना सो अ्रपने धर्मं- 
स्वरूप की हिंसा है भ्रौर धर्मस्वहूप की हिंसा ही जगत में 
सबसे महान्‌ पाप है। जहाँ वर्मस्वरूप आत्मा का भान ने 
हो वहाँ पर का और विकार का स्वामित्व होता ही है श्रंर्थात्‌ - 
शअ्रधर्म ही होता है। और जहाँ घमंस्वरूप आत्मा का भाव 
हो वहाँ परलक्ष्य से होने वाले किसी भी घुभाशुभभावरूप अधर्म 
का स्वामित्व होता ही नहीं । 

(१०६) बीतराग भगवान किसके निमित्त हैं १ 

वीतरागता के अथवा राम के १ 

सर्वज्ञ वीतरागदेव गुरामूर्ति हैं, उनमें किचित्‌ भी रागादि - 
दोप नहीं हैं; उनका स्वभाव शरीर-मन-वाणी के अवलम्वन से 
पार और राग्र से भी पार शुद्ध चेतन्यरूप है, इसलिये थे तो 

अन्य जीवों को-गुण के ही निमित्त हैं। उनमें गुण ही हैं, 

इससे वे अन्य जीवों को भी थुद्ध ग्रात्मस्वरूप दर्शाने में हो नि्मित्त 
हैं; किन्तु रागी स्वरूप दह्शाते में निर्मित्त नहीं हैं क्योंकि उनमें 
रण सही है-यह वास भगवष्ल की ओर की हुई $ ८ 


अ्रव इस जीव की ओर से लेने पर-अपनी श्रपेक्षा से 
भगवान पर हैं इसलिये वेइस जीव को राग के ही निमित्त 
हैं। भगवान के ऊपर का लक्ष्य सो परलद्ष्य है, परलक्ष्य से 
तो राग ही होता है। यदि शुभराग करे तो शुभ का निमित्त 
कहा जाता है और अश्युम राग करे तो अशुभ राग का निमित्त 
भी कहा जाता * 
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भगवान की श्रपेक्षा से तो वे वीतरागत्ता के हो निमित्त 
हैं, किन्‍्तू वीतरागता के (--निर्मेल पर्याय के ) निमित्त किस 
जीव को कहे जाते हैं ? जिस जीव को पहले तो भगवान का 
लक्ष्य हो किन्तु भगवान के लक्ष्य में ही न अठक कर, उनका 
लक्ष्य छोड़कर अपने स्वभाव का लक्ष्य करके वीतरागी हृष्टि 
प्रगट करे, उस जीव के लिये उपचार से भगवान वीतरागता के 
निर्मित्त कहे जाते हैं। जो जीव भगवान का लक्ष्य छोड़कर 
स्वयं वीतरागता प्रगट करे उसके लिये उपचार से भगवान को 
निमित्त कहा जाता है, किन्तु जो अपने में वीतरागी दृष्टि प्रगट 
न करे और भगवान के लक्ष्य में ही रुका रहे उसके लिये 
भगवान को उपचार से भी वीतरागता का निमित्त नहीं कहा 
जाता, उसे तो वे राग के ही निमित्त हैं । 

ग्रथवा श्रन्य प्रकार से कहा जाये तो भगवान सीधे तो 
राग के ही निमित्त हैं और परम्परा से वीतरागता के निमित्त हैं । 
यह किस प्रकार ?-वह समझाया जाता है । जब तक भगवान 
के ऊपर लक्ष्य हो तव तक तो जीव को राग ही होता है, 
इसलिये सीधी रीति से तो भगवान राग के ही निमित्त हैं; 
किन्तु जब भगवान का. लक्ष्य छोड़कर स्वभाव की ओर उच्झु- 
खता करके सम्यग्दर्शवादि वीतरागी भाव प्रगट करता है तब, 
पूव में जो भगवान की ओर लक्ष्य था उसका उपचार करके 
भगवान को उस वीतरागभाव का निमित्त कहा जाता है । 

(१०७) अज्ञानी का भ्रम, उसका कारण, और 

उसे दूर करने का उपाय 
जीव स्वयं देखता-जानता है, परन्तु स्वयं देखता-जानता 
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(१०६) ज्ञायिक सम्यक्त्व और भव 
प्रशन:--क्षायिक सम्यक्त्व में कितने भव होते हैं ? 
उत्तर:--क्षायिक सम्यक्त्वमें एक भी भव नहीं होता,.क्यों कि 

' क्षायिक सम्यक्त्व तो शुद्धता है और भव का कारण तो विकार 
है; गृण कहीं भव का .कारण नहीं है। ( यहाँ गूण' कहने से 
शुद्ध पर्याय” समझता चाहिये । ) . # पे 

प्रश्च:--जिसके क्षायिक सम्यग्दर्शन प्रगट हुआ हो किन्तु 
अभी, चारित्र का दोष हो, वैसे जीव को कितने भव ( अ्रधिक से 
अधिक ) होते हैं ? 


उत्तर:--क्षायिक सम्यर्हष्टि जीव को चारित्र के विकार के 
कारण अधिक से अधिक चार भव ( वर्तमान भव सहित) होते 
हैं। जिस भव में क्षायिक सम्यग्दर्शन प्रगठ हुआ हो, उस 
भव के पश्चात्‌ तीन भव से अधिक नहीं होते ।7 


' इसमें, सम्यक्त्व भव का कारण नहीं है, किन्तु चारित्र का 
दोप भव का कारण है-ऐसा कहकर गृूण-दोप के बीच का भेद- 
ज्ञान भी कराया है । 


(११०) नैगमनय का आरोप कब लागू होता है 


प्रथन:--किसी जीव के वतंमान में अंश प्रगठ हु हो, 
और उस अंश में नैगमनय से पूर्ण का आरोप करना-वह तो 
ठीक है; वहाँ तो नैगमनय से जो आरोप किया है उसके अंश 
का प्रारम्भ हो गया है। किन्तु, जिस जीव के वर्तमान भें उस 
प्रकार का प्रारम्भ किसी भी झंश मेंन हुआ हो वैसे जीव में 
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(११२) पाप, पुण्य और धर्म 
संसार में पाप की श्रपेक्षा पुण्य को श्रच्छा कहा जाता 
है, और इससे किसी समय किसी जीव को पाप से छूड़ाने 
के लिये पुण्य करने का उपदेश ज्ञानी भी देते हैं, किन्तु ज्ञानी 
उसमें धर्म कभी नहीं मनाते। धर्म की अपेक्षा से तो पुण्य 
और पाप--दोनों बन्ध के ही कारण होमे से समान ही हैं; 
दोनों प्रकार के भाव विकार हैं; श्रात्मा के अ्रविकारी धर्म से 

विरुद्ध भाव हैं, इसलिये दोनों छोड़ने योग्य हैं । 

(११३) बन्ध का अधिक कारण कौन है! 
प्रशन:--पुण्य श्रौर पाप दोनों बन्ध के ही कारण हैं, तो 
उनमें बन्च का अधिक कारण कौन होगा ?-पृण्य या पाप ? 
,. उत्तर:--वास्तवमें तो 'पुण्य-पाप मेरे-ऐसा मानता, अभ्रथवा 
पुण्य अच्छा और पाप बुरा; इसप्रकार दोनों में भेद मानना 
वह मान्यता ही महान्‌ बन्ध का कारण है। पुण्य-पाप मेरे 
हैं--ऐसा जो जीव मानता है वह चाहे शुभ करे या अशुभ, 
किन्तु उसके तीत्र बन्धन होता ही रहता है। मूल बन्ध का 
कारण भिथ्या श्रद्धा है, वह दूर हो जाने के पर॑चात्‌ पुण्य-पाप 
' के भावों से जो बन्धन होता है वह तीज्र बन्धन नहीं है और 
वह दीर्घ संसार का कारण नहीं है। ज्ञानी की दृष्टि में उसका 
स्वामित्व नहीं होता | शुभाशुभ परिणाम का स्वामित्व सो मिथ्या- 
दर्शन है । 
निश्वय से शुभ और अश्युभ दोनों समानरूप से बन्ध के 
ही कारण हैं, किन्तु जब शुभाशुभभावरहित निविकल्प दशा में 
२१ 


चौथा अध्याय १६३ 


पहले पहिचान न होने के कारण प्रेम नहीं था, और अश्रव पहि- 
चान हो गई इसलिये प्रेम हुआ है। उसी प्रकार यह ज्ञान- 

'स्वभावी आत्मा निरन्तर अपने पास ही है, प्रतिक्षण जानने का 

कार्य करता है, किन्तु स्वयं अपने स्वभाव को नहीं जानता इसलिये 

उसे अपने आत्मस्वभाव के प्रति उल्लास और प्रेम नाग्रत नहीं 

होता । आत्मा तो सदेव अपने पास ही है--स्वयं ही श्रात्मा' 

है, किन्तु स्वयं अपने गश्रात्मस्वरूप की यथार्थ पहिचान नहीं है 

झ्रौर उसे श्रन्यरूप ( विकार या जड़रूप ) मान रहा है इससे 

स्वभाव का यथार्थ प्रेम जागृत नहीं होता । किन्तु यदि आत्मा 
की सच्ची पहिंचान करे तो उसे खबर हो कि श्ररे ! यह 

आत्मा तो विकारी नहीं है, जड़ नहीं है, किन्तु उनसे भिन्न 

चैतन्यस्वरूप है भ्ौर यही मैं हँ-पही मेरा स्वरूप है; ऐसा भान 

होने पर आत्मा के प्रति अपूर्व प्रेम जागृत होता है । पहले भी 

आ्रात्मा का स्वभाव तो यही था और इस समय भी आत्मा 

यही है, किन्‍्तू पहले अपने स्वभाव की स्वयं को पहिचान न 

होने के कारण आत्मा के प्रति भक्ति-प्रेम जाग्रत नहीं होता : 
था और अब, यथा पहिचान हो गई इससे उसके प्रति यथार्थ 

भक्ति और, प्रेम जागृत हुआ है। अर्थात्‌ यथार्था पहिचान के 

विता यथाथ भक्ति या प्रेम ( महिमा, रुचि, आदर ) नहीं हो- 

सकता । 


(११५) जिसके विकार का ग्रेम है उसके स्वभाव का 
अनादर है 


मैं चिदानन्द ज्ञातास्वरूप हूँ---ऐसा यद्धि नहीं जाना और 
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) 
उसकी योग्यतानुसार ही संयोग-वियोग होते हैं । इसलिये पर से 
भिन्न अपने स्वभाव को जानकर उसमें स्थिरता के पुरुपार्थ 
से जीव अपनी सम्पूर्ण छुद्ध मोक्षदक्या प्रगट कर सकता है, 
उसके लिये उसे किसी कर्म के ऊपर देखना वहीं रहता । 


(११७) जो तीथंकरों को सहायक मानता है 
वह तीथंकरों का अनादर करता है | 


तीर्थंकर तो कहते हैं कि है जीव ! तू अपनी शक्ति से 
स्वाधीव सम्पूर्ण स्वतंत्र है; हमारे आश्रय की तुझे आवश्यकता 

. नहीं है, और हम तेरा कुछ नहीं कर सकते । इसप्रकार हमने 
तो तेरी स्वतंत्रता की घोपणा की है, तथापि तू अपनी स्वाघी- 
नता को न मानकर हमें अपना सहायक माने, अथवा हमारे 
ऊपर जो राग हो उससे लाभ माने, तो तू हमारे कथन 
को न मानने वाला--हमारा विरोधी है; तूने हमें पहिचाना 


/ 


हीं है, औौर हमारे कथन को भी तूने नहीं माना है । 
(११८) जीव के गुर्णा में चेतन! ओर जड़ 
>ऐसे दो प्रकार 

आत्मा में अनन्त ग्रुण हैं, उनमें ज्ञान के अतिरिक्त सुख 
इत्यादि अन्य ग्रुण स्व-पर को नहीं जानते; इस अपेक्षा से उन्हें 
जड़ कहा जा सकता कन्तु वे गुण भी जीव में अ्रभेदरूप 
से होने के कारण वे जीव हैं-'श्रजीव” नहीं हैं, और ञ्रजीव 
द्रव्य में विद्यमान नहीं हैं। कर्म, शरीर इत्यादि पदार्थ तो 
जानते नहीं हैँ और वे जीव के स्वभाव में भी नहीं हैं; इसलिये वे 
तो जड़-अजीव हैं; विक्रारीभाव भी कुछ नहीं जानते और वे 


जे! 
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के द्वारा उस पूर्ण स्वभाव की भावना करके पर्याय में ही कार्य 
लाना चाहे तो ला सकता है; किन्तु: जबतक स्वभाव को श्रौर 
विकार को भिन्न-भिन्न स्वरूप में न जाना हो तबतक स्वभाव 
के बदले विकार में ही तन्‍्मय होकर उसकी भावना करता है; 
श्र जब प्रज्ञाछ्चेनी ( सम्यस्ज्ञान अर्थात्‌ भेदज्ञाव ) द्वारा विकार 
को और स्वभाव को भिन्न-भिन्न स्वरूप से जान ले तव जीव 
स्वभाव की ही भावना करता है किन्तु विकार की भावना कभी 
नहीं करता । और जैसी भावना वेसा परिणमन-इस न्याय से 
उस जीव के स्वभाव की भावना होने से प्रतिक्षण शुद्धता की 
वृद्धि होती रहती है और विकार की भावना न होने के कारण 
विकार प्रतिक्षण दूर होता जाता है। 
(१२०) केवलज्ञान क्‍यों रुका है? 

पंचमकाल या भरतक्षेत्र तेरे केवलज्ञान को रोकते नहीं हैं, 
झौर चौथा काल या महाविदेह क्षेत्र तुके केवलज्ञान देने में 
समथ नहीं हैं। तेरे पुरुषार्थ की हीनवा से ही तेरा केवलज्ञात 
रुका है और तेरा पूर्ण पुरुषार्थ हो तुझे केवलज्ञान देने में 
समर्थ है। केवलज्ञान किसी संयोग में से प्रगट नहीं होता 
किन्तु तेरे स्वरूप में से ही प्रगट होता है और तेरा स्वरूप 
त्रिकाल तेरे पास परिपूर्ण है, इससे पूर्ण स्वरूप की भावना 
का पूर्ण पुरुपार्थ प्रगट करके चाहे जिस संयोग में तू केवल- 
ज्ञान प्रगट कर सकता है। वर्तेमान में तेरी भावना और 
पुरुंषार्थ की श्रपूर्णता के कारण ही ठैरा केवलज्ञान रुका है, 
न कि संयोगों के कारण ? इसलिये संयोगों का लक्ष्य छोड़कर 
अपने स्वभाव की भावना और पुरुषार्थ की वृद्धि कर । 


!ह्द 


(१२१) पम्प खान थे मिथ्याज्ञन | 
जीव के आन के विकास तो है, किन्तु उत्त चान को बचे. 
"प्रेत तत्त्व मे लगाने के बदले अ्योषनभूत तत्त्व में त्गाता। 
है । सर्प को सेस्य हे ने तथा > ) को डोसीहप से जा ने, 
वा स्वत दिकाजञ नि करेत उससे कही: पम्पनात 
हीं कहलाता श्रपने सयोजन स्वभाव को ने जाने 
उत्त जीव का चान मिथ्य हैं। है, वह जीव छोर को 
डोसीरूप ह जाने तथा उसका गान भमिथ्य है। है| जी 
गन ज्ोक्ष के पतन ले ९ बिध्या है २ जो मोक्ष 
 कारणप्ृत है) ... भ्यक्‌ है रह जीव की स्व-पर 
! भेवज्ञान 2 है, वे दाचित जेरे को सर्प पे जान 
तो उधच उनका आन पेम्वकजञान ही 6 । ग्रश्नयो- 
श्नृत पदाथों के विपरीत जान पर्व की १हिचान को 
मि नहीं पहुँचाता | जिम जीव प्तत्व-क) जान 
उसके राग क 


श्रार ण 
कार उस देश्ञान न हने उसका चानर भिथ्या है । 
पथार्थ ज्ञक / अयोजन € के लाभ  है। कथा गान 
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का जो काये होना चाहिये वह मिथ्याहृष्टि जीव में दिखाई नहीं 
देता, इसलिये काये के अभाव में कारण का भी अभाव है । 
' (१२२) भिथ्याज्ञान का कारण क्या है! और 
उसमें निम्चित कौन है $ ज्ञानापरणीय 
या मोहनीय १ 
प्रयोजनभ्ूत जीवादि तत्त्वों को यथार्थ जानता सो सम्यक्‌- 
ज्ञान है भर उन्हें यथार्थ न जानना सो मिथ्याज्ञान है। मोह- 
भाव के कारण जीव के मिथ्याभाव होता है, किन्तु सम्यक्‌- 
भाव नहीं होता; अथवा अपने ज्ञान को स्वभावोन्घुख न करके 
परोन्‍्मुख करता है-इसी से जीव के ज्ञान को मिथ्याज्ञान कहा 
जाता है | जेसे--विष के संयोग से भोजन को भी विषरूप कहा 
जाता है, उसी प्रक्रार मिथ्यात्व के सम्बन्ध से ज्ञान को भी 
मिथ्याज्ञान कहा जाता है। यदि मात्र ज्ञानगुण को भिन्न 
करके--मिथ्यादर्शन की श्रपेक्षा लिये बिना कहा जाये तो ज्ञान 
में मात्र हीनहूप' परिणमन होता है, वह ज्ञान अपने को जानने 
की प्रोर उन्मुख नहीं होता, इसलिये उसे कुज्ञान श्रथवा मिथ्याज्ञान 
भो कहा जाता है । 
भ्रप्रयोजनभ्ूत तत्त्वों को जानने-न जानने में ज्ञानावरण कर्म 
का निमित्त है; श्रौर प्रयोजनभूत तत्त्वों को जानने की शक्ति 
ही पर्याय में न हो, तो वहाँ उन असंजी जीवों को ज्ञानावरण 
श्रौर 'दर्शनमोह---दोनों का निमित्त है, श्रौर.संज्ञी जीवों के 
प्रयोजनभूत तत्त्वों को जानने की शक्ति ( क्षयोपश्म ) तो पर्याय 
में लब्धरूप से हो, परन्तुं जीव प्रयोजनभरूत तत्त्वों को न जाने 
श्र 


(७० मोज्षमार्ग-प्र५,,, क का फिर: 


26 
है| 
जय 
बडी 
| 
ध्गी 
| 
है| 
5|? 


तो पक मिथ्यात््व का उदय निमित्तरू 
मिच्यान्न निर्म ज्ञानावरख पावरखण कि मित्तरूप प्र नहीं हेः ढ््न्ति मिच्यात्वं- 


माहजनित भाव हो उसमे निमित्तरूप है । 


नान, मिच्याज्ञान, अध वा सम्कन्जान कहने में नानावरण 
कारखनृूत नहीं है, क्योंकि सानावरण का ज्दव ता मिथ्याहप्टि 


ं 
पर जी सम्बन्ह्सिक मिथ्याज्ञान पढ़ा होता, इसलिये 
जावावरसण का ज्दव उस भिव्याज्ञान का निमित्तकारण नहीं ह 
है। उच्मी प्रकार चानावरण का क्षेयोपश्चयम सम्बस्ता नका 
गीं है, क्योंकि सम्बन्हप्टि और मिथ्याहप्टि दोनों को 
.गावावरप का क्षयों है।नि पर भी मिच्याहस्टि सम्यनज्नान 


अग्रयो: 


नहीं हता । इस लिये वहां पर एसा जान ना चाहिये कि अग्र 


3. 
चनज्त सर्व इत्वादि 37 जात ने होने मे ते। ज्ञानावरुण कर्म 
ि 5 < 5 ४५ 
निमित्त काररा है, किन्त्‌ - अयाज भन्त हन्तवों कोन जानने में तो 

मिच्यात्वकर्म ब्यत्वकम निमित्तरूप सर है । 
जो जज 3. प्रयोजनरत दे तत्त्तों दा 
सन्ना जीकों क्के जपन्त ज्ाज्ञदि फेत्त्तो क्लो जानने की 


और अप्रयोच्ननरत 9 आय, पतायों: बे यथाय जानने की 
गक्ति जित्तना सयापद्यय होता ” पैेयापि प्रयोचनश्वत्त च्चत्तत्त्त 
को जानने में स्केकर अन्य अमप्रयोजन 5५ पदायों को 
जानने में हो रुके ये उसमें ज्ञाव का हाय ही ज्पात्ननक चका रण- 
ल्प है । यदि अवा जन भूत च्वत्तत्त्व को ज्ञान 


न्‍ँ 


जाने तो उनका 


8| | 


च््+ 
हि] 
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' सम्यग्चान हो जाये, किन्तु प्रयोजनभूत स्वतत्त्व को न जानने से 
ही उनका ज्ञान मिथ्याज्ञान है । 


प्रयोजनभूत तत्त्वों को न जानने में ज्ञानावरणीय का निमित्त 
नहीं है किन्तु मोह का निमित्त है। जानने की शक्ति तो ज्ञान 
में है, इससे ज्ञानावरण का उदय निमित्तकारण नहीं है, परन्तु 
जानने की शक्ति होने पर भी उसके द्वारा प्रयोजनभूत तत्त्वों 
को जानने का लक्ष्य- नहीं करता, किन्तु श्रप्रयोजनभूृत्त को जानमे 
का ही लक्ष्य करता है; वहाँ ज्ञानसामथ्य होने पर भी विपरीत 
मान्यता ( प्रयोजनभूत स्वततत््व की भ्ररचि ) के कारण 
अ्प्रयोजनभूत के जानने में ही रुकता है। इसप्रकार प्रयोजन- 
भूत को न जाने-उसमें माहनीय का निमित्तकारण है। यहाँ 
पर वास्तव में तो ज्ञानदशा स्वयं स्वभावोन्मुख होकर एकाकार 
नहीं हुई, इसी से उसे मिथ्याज्ञान कहा गया है श्रर्थात्‌ उसमें 
उपादानकारणरूप तो वह ज्ञानदशा स्वयं ही है। उस समय 
की उस ज्ञानदशा को श्रशुद्धता की योग्यत्ता के कारण वह 
मिथ्याज्ञान हुप्ना है; श्रौर मोहनीय कर्म भ्रथवा विपरीत श्रद्धा 
उसका निमित्तकारण है। एक ग्रुग के कारण दूसरे गुण में 
कुछ होता है, ऐसा कहना सो व्यवहार है श्रर्थात्‌ निमित्त से 
कथन है; वास्तव में तो प्रत्येक ग्रण की स्वतंत्र योग्यतानुसार 
उसकी पर्याय होती है। 


(१२३) वमबारी, ओर उससे बचने का उपाय 


श्ज्ञानी जीव इस बात को रुचिपुर्वंक श्रोर तत्परता से 
जानना चाहता है कि जगत में कहाँ वम गिरा, भौर किस देश 
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अनन्त भव से अपार दुःख भोग रहा है, तथा उस मिथ्यात्व 
के कारण भविष्य में भी अनन्त दु:ख भोगना पड़ेंगे; उनसे बचने 
के लिये तो बिरले ही जीव सत्समागम से प्रयत्म करते हैं । 
“में आत्मा कौन हैं, मेरा बया होगा, मेरा सुख कंसे प्रगट 
होगा, अ्रनन्तानन्त काल से दुःखी होकर परिभ्रमण कर रहा 
& उससे पार होने का क्या उपाय होगा”--ऐसी तीत् आकांक्षा 
जागृत होकर जवतक अपनी चिंता न हो तबतक जीव के व१र- 
लक्ष्य से जितना ज्ञाम का विकास हो वह श्रप्रयोजनभूत पदार्थों 
को जानने में ही उका रहता है, किन्तु प्रयोजनभूत श्ात्म- 
स्वभाव को* जानने का प्रयत्त-अरभ्यास नहीं करता और इससे उसे 
प्रजान झीर दुःख बने ही रहते हैं। इसलिये सर्व प्रधम, 
श्रप्रयोजनभूत पर द्वव्यों को जानने की रूचि छोड़कर अ्रपते 
परम झात्मतत्त्व को जानने की रुचि करना चाहिये; यही कल्याण 
का मार्ग है । 


(१२४) अनेकान्त वस्तुस्वभाव 


वस्तु ही अनेकान्तस्वभाव वाली है, भ्रौर अनेकान्तस्वभाव 
वाली वस्तु सम्यज्ञान के बिना जानी जाये-ऐसा नहीं है; 
इसलिये तू अपने ज्ञान को आत्मस्वभाव की ओर उन्मुख करके 
यक बना । यदि तू अनेकान्त में कुछ खींचातानी करेगा तो 
तेरा मस्तक टूट जायेगा, श्र्थात्‌ वस्तु का स्वरूप तो जैसा है 
वेसा ही. है, वह कहीं परिवर्तित होने वाला नहीं है, किन्तु 
उकान्त पक्ष से तेरे ज्ञान में मिथ्यात्व होगा। यह कोई साधा- 
"ण बात नहीं है, किन्तु यह तो वस्तु के स्वभाव को सिद्ध करने 
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वाला वीतरागविज्ञान ही है। इसलिये झऋपना आग्रह छोड़कर 
वस्तुस्वभाव के निकट नतमस्तक हो जा, स्थिर हो जा । जहाँ 
स्वयं बस्त ही श्रपने स्वरूप को घोषित कर रही है वहाँ कित्ती 
का झाग्रह नहीं चल सकता । | 


तीन लोक के पदार्थों का जैसा जिकास है वंसाही 
वेश्नदेव अपने वीतरागी केवलजन्नान द्वारा एक समय में जान 
हैं, और जैसा जानते हैं उठी प्रकार दिव्यवागी द्वारा कहा 
जाता है; उसमें श्रपनी कल्पना से तू बदि बुछ नो सींचातानी 
करेगा तो एक भी सत्य न्याय तेरी समन में नहीं, प्रायेगा, 
उनदी तेरे प्रधान की पुष्टि होगी | अनादि से जीव प्रनेकान्त- 
मार्ग को ही नहीं समझा है, अनेकान्त के नाम से एकान्स 
मान्यताग्रों का ही सेवन किया है । निश्चय से ऐसा है और 
व्यवहार से वैसा है-इसप्रकार श्वास्त्र की बातें करके ऐसा 
मान बेब्ता है कि हम भी झनेकान्त के जाता हैं; किन्तु मात्र 
शास्त्र का ज्ञातृत्व बनेकान्तमार्य नहीं दहै। परन्त राग, भंग- 
भेद इत्यादि सर्व व्यवहार॒पक्ष का निपेध करये परमार्थ झात्म- 
स्वभाव की. भोर उन्म्रुत्र होकर वहाँ जो ज्ञान अभेद होता है 
वही अ्रनेकान्त है, और वही प्रमाण है | शार्ज्ञान से निमयय 
श्रीर व्यवहार की बात तो जाने, किन्त्‌ यदि व्यवहार का निपेध 
करके निम्वयस्वभाव में परिणमित्त न हो तो सम्यग्जान नहीं 


होगा और अ्रनादि का जो एकान्त पक्ष है वह दूर नहीं होगा । 


(१२५) ज्ञाताभात्र _ 


केवलज्नान में छहों द्रव्य ज्ञात होते हैं; किन्तु ज्ञान कहीं 
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उन द्वव्योंड्प नहीं हो जाता, ज्ञान तो सदेव उनसे भिन्न ही 
रहता है । जैसे---कूड़ा-कच रा इत्यादि गंदी वस्तुश्नों को जानने से 
आँख कहीं मेली नहीं हो जाती, अश्रथवा अग्नि को जानने से 
ग्रांख जल नहीं जाती, उसी प्रकार ज्ञेय पदार्थों को जानने से 
ज्ञान कहीं उन पदार्थों रूप नहीं हो जाता, ज्ञान तो ज्ञानरूप ही 
रहता है । जो ऐसा समभते हैं वे ज्ञेय ज्ञायकभाव का भेद- 
ज्ञान करके अपने ज्ञानस्वभाव में एकाग्र होते हैं, किन्तु जिन्हें 
ऐसा भेदज्नान नहीं है वे जीव ज्ञाताभाव को भूलकर पर-पदार्थों 
में एकत्वबुद्धि करते हैं, और उन्हें इष्ट-अ्रनिष्ट मानते हैं इससे 
उनके अपने स्वभाव में प्रवृत्तिकप सम्यकचारित्र नहीं होता 
किन्तु पर-पदार्थों को जानने से 'इसमें सुख है-ऐसी भिथ्या- 
बुद्धिपुवंक परद्रव्य में राग-द्वेप प्रवर्तेमान है"उसका नाम 
मिथ्याचारित्र है । ' 


(१२६) सभी जीवों को चारित्र का अंश ग्रगठ है 


श्री पंडित वनारसीदासजी ने उपादान-निभित्त की चिट्ठी में 
व्याख्या में कहा है कि जीव की सर्व अवस्थाओं में ( निगोद 
में भी ) विशुद्धरूप चारित्र होता है; यहाँ कषाय की मन्दता को 
विशुद्धरूप चारित्र कहा है। वह चारित्र की गर्भित शुद्धता है, 
किन्तु जबतक भेदज्ञान न हो तबतक वह मोक्षमार्गरूप नहीं 
है। भेदज्ञान होने से चारित्र की शुद्धता का अंश प्रगट होता है 
और वह मोक्षमार्गरूप होता है । 

यदि निगोद में भी चारित्र का अंश न हो, श्रर्थात्‌ यदि 
वहाँ चारित्र की विशुद्धि का सर्वथा श्रभाव ही हो तो उस 
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प्रभाव में से वृद्धि नहीं हो चकती | तू यदि विद्युद्धि के . 

उसमे वृद्धि होकर बेणता होती ६ । 
एक गुर हसरे गुण की वेद्धि नहीं कर सकता किन्तू गुण की 
विशुद्धि का ग्रश् ही गुण को युद्धि का कारण हैँ । गण की 
विद्युद्धि का अश् तो होता ह हैं; यदि वसा मे हे तो गूण 
का ही नाथ हो जाये गा। ह 


(१२७) सं्या पक अनेकान्त 


इस जगत में अनन्त य्रात्मा हैं, प्रत्येक थ्रात्मा में अनन्त . 
एप हैं और उस प्रत्येक गुण की अनन्त पर्यायें हैं। एक ग्रात्मा 
के ज्ञानगुरा की एक सम्पूर्ण द्षा तह केवलबान है। अपने 


फेवलजन्नान में $ 


आत्मा अनन्त हैं, उनमे एक आत्मा हमर आत्मास्प 
नहीं है, श्रर्थात प्रत्येक आत्मा अपने स्वरूप श्रौर श्रन्य 
०5 लत नही 3. एक आत्मा के प्रनन्‍्त गणों में भी 
अत्येक ग्र अपनेरूप से हैं और श्रन्य शुणरूप से नहीं $ 
एक गुण * की' अ्रनन्त प्रयाय हैं, उनमें भा प्रत्वेक प्रयाय ज्व- 
पत्र है, प्रत्येक पर्याय अपने हूप सेहै और पररुप से नहीं 
हैं। भर पत्येक पया में जो अन्त अविभागकत्ति च्छ्द अंश 
हैं वे भी प्रत्येक पेय से ( अपने रूप / अस्तिरूप धौर पर 


पे चास्तिरूप हैं। इसप्रकार प्रत्वेक अविभागश्रश श्रनेकान्त 
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स्वरूप है,' सभी अनेकान्तमय है श्रर्थात्‌ अनेकान्त सर्वव्यापक 
है | ज्ञान की पर्याय के श्रनन्त अविभाग अ्रंशों में से प्रत्येक 
ग्रविभाग' अंश का कार्य स्वतंत्र ही है, एक- अंश दूसरे अंश 
प नहीं होतग, तथा एक अंश दूसरे का कार्य नहीं करता। 
इसमें भी अनेकान्त है । 
(१२८) अनेकान्त का फल बीतरागता 
ग्रहों ! श्रनेकान्त में कितनी स्वतंत्रता है ! श्रनेकान्त का 
ग्र्थ ही स्वयं से पूर्णता और श्रन्य से भिन्नता है। वस्तु का 
जैसा परिपूर्ण निरपेक्ष ( अस्ति-नास्ति ) स्वरूप है, वेसा ही अने- 
कान्त द्वारा ज्ञात होता है। यदि अनेकान्त को समभे तो ऐसा 
जान ले कि अ्रपना स्वरूप स्वयं से अस्तिरूप और पर से 
तास्तिख्प है। ऐसा है तो फिर स्वयं पर में क्या करेगा ? 
औझौरं पर-पदार्थ अपने में क्या करेंगे ? कुछ भी नहीं कर सकते । 
ऐसा समभने से पर पदार्थों का अहंकार नष्ट होकर, उनसे 
वास्तविक उदासीन होकर, स्वयं अपने स्वभाव की महिमा करके 
उसी में रत ( लीन ) होता है और बीतरागता प्रगट होती है । 
इसप्रकार अनेकान्त का फल वीतरागता है । 


(१२६) आत्मस्वभाव की ही महिमा और 
जेनदशन का श्रयोजन 
यह जो कुछ भी कहा जाता है उस सबका तेरे आत्मा में 
ही समावेश होता है । द्रव्य-गुण-पर्याय श्रौर उनके प्रत्येक अंश 
की स्वतंत्रता; अ्रस्ति-तास्तिख्प अ्रनेकान्त, स्व से पुर्णता, पर से 
नास्त्ि ऐसा तेरा स्वभाव ही है। जो कहा जाता है वह तेरा 
ब३ _ 
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स्वभाव ही है, पर की महिमा नहीं है, सर्वज्ञ की वाणी को _ 
महिमा नहीं है, किन्तु वास्तव में आत्मस्वभाव की ही महिम- 
है । सर्वज्ञ की वाणी में भी जो यात्मस्वभाव है उसीका वर्णन 
किया है, नवीन ऊँछ भी नहीं कहा । री 


महिमाको नहीं जाना रैसलिये इधर-उधर के + रपदार्थों की महिमा 
करके रुक जाता है । अ्ही ! श्रात्मा की महिमा अ्परम्पार 
: और उसे जानने वाले ज्ञान का पामर्थ्य भी अ्रवार है । सर्वज्ञ . 
. की वाणी में और जेनशासन में जितना भी वेणन है वह ' 
, आत्मस्वभाव को समभके के लिये ही है । इस वरांत को पर . 
का नहीं संमेभना, किन्तु ऐसा समभना वाहिये कि अपने ज्ञान- 
| है। जहां छह ब्र्य अ्रथवा 
' वतत्तवों का वर्णन भाये. वहाँ तुझे ऐसा प्रमभना चाहिये कि 
की मे स्वभाव शक्ति है, उसी 
. को यह वर्णन है। ५. गर अपने स्वभाव की महिमा लाकर- 
“मैद्धा करके उसी में स्थिर हीना. जैनदर्शन का प्रयोजन है । 
अनन्त . शास्त्र और दिव्यध्वनियों के सार यहां है कि अपने हे 
' चेतन्यस्वरूप' हि प्रानन्दमय ; आत्मा को पहिचानकर उसमें 
स्थिरह्ो। 03032 
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(१३०) 'सब गुणांश सो सम्यक्त्व” का क्‍या अर्थ 


सम्यग्दर्शन होने से ग्रात्मा के समस्त ग्रुण निर्मलत्तारूप 
परिणमन करने लगते हैं; सम्यग्दर्शन की व्याख्या सर्व ग्रुणांण 
सो सम्यक्त्व-ऐसी भी की जाती है। इस व्याख्या में गुणभेद 
को गौण करके, समस्त गुणों की अ्रभेद-विवक्षा की मुख्यता से 
कथन किया है। समस्त ग्रुणों की निर्मेलता का अंश सो 
सम्यक्त्व कहा है; समस्त ग्रुरा तो मलिन नहीं हैं; आत्मा के 
जो अनन्त गुणा हैं वे सभी विकाररूप परिणर्भित नहीं होते; 
किन्तु कुछ ही विकाररूप परिणमित होते हैं; भ्रौर कितने ही 
गुणों का तो ऐसा स्वभाव है कि वे कभी भी विकाररूप परिणु- 
मित नहीं होते, किन्तु शुद्ध ही रहते हैं। अस्तित्व, द्रव्यत्व, 
प्रमेयत्व इत्यादि गुण शुद्धलप ही परिणमित होते हैं। इस- 
प्रकार कितने ही गुण तो शुद्ध ही होने पर भी “सर्वे गुणांश 
सो सम्यक्त्व”-ऐसा कहा है, उसका कारण यह है कि जो गुण 
शुद्धरप ही परिणमन करते हैं उन गुणों के स्वभाव को भी 
अज्ञानी जीव नहीं पहिचानते, क्योंकि यदि गुरों के स्वभाव 
को जानें तो गुणी आत्मा के स्वभाव को भी जानें । जब जीव 
सम्यरदर्शन प्रगट करता है तब उसे सम्पूर्ण स्वभाव की प्रतीति 
होती है श्लौर इसलिये वह अभेदरूप से श्रात्मा के स्व गणों को 
जानता है, इसलिये उसके सभी गुणा निर्मल परिणमभित्त होते हैं 
ऐसा कहा है। भले ही, कितने ही ग्रुण तो पहले-अज्ञानदशा 
के समय भी शुद्ध परिणमन करते थे, किन्तु श्रज्ञानदशा में 
स्थित जीव को उसकी खबर नहीं थी और ज्ञानदशा होते ही 
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मिथ्याज्ञान नहीं कहना चाहिये, क्योंकि एकबार तो उसे संम्य- 
ज्ञान हो गया है, इसलिये उसका ज्ञान अना दि-अ्ज्ञानी के मिथ्या- 
ज्ञान जेसा नहीं हो जाता, किन्तु कुछ अ्रन्तर पड़ता है ? 
उत्तर:--एकवा र सम्यग्ज्ञान होने के पश्चात्‌ च्युत होकर 
जो अज्ञानी हुआ है उसका ज्ञान तो मिथ्या ही है। और उस 
जीव की श्रपेक्षा से तो उसके पहले के - मिथ्याज्ञान * में और 
'इस समय के भिथ्याज्ञान में श्रन्तर नहीं है, क्योंकि. वतेमान 
में तो उसे कुछ भी भान नहीं है कि पूर्व में मैरेऐसा सम्य- 
खान प्रवर्तेमान था। श्रव, केवली भगवान के ज्ञात्न की अपेक्षा 
' से देखें तो-उस जीव की अनादि की मिथ्याज्ञानदशा: को 
तत्पश्चात्‌ ' सम्यग््ञानदशा को और वतंमान मिथ्याज्ञानदशा को 
“इन तीनों दशाश्रों को केवली भगवान जानते हैं और यह भी 
जानते हैं कि-भविष्य में श्रमुक समय वह जीव, उस अंज्ञानदश्ा ' 
को दूर करके अ्रवश्य ही सम्यग्ज्ञानदशा रूप परिणमित. होने 
वाला है, यर्थाव्‌ श्रनादि का जो मिथ्याज्ञान था और वर्तमान 
में जो मिथ्याज्ञान है उनमें किसी प्रकार से अन्तर है+इईसप्रकार 
केवली भगवान. जानते हैं॥ उस जीव का , ज्ञान जा पूर्व में 
था, वेसा ही सर्व प्रकार से नहीं है, कुछ अ्रन्तरु&पड़ गया 
है, भौर वैसा ही केवली -भगवान जानते हैं; किन्तु“उस जीव , 
को स्वयं उसकी खबर नहीं है। यदि वह जीव वर्यं उस 
अन्तर को पकड़ सकंता हो तो उसके मिथ्याज्ञान न डुँहे, क्षिन्तु 
सम्यन्ज्ञान ही. हो जाये । 3 
यद्यपि-केवली भगवान की श्रपेक्षा से उसे 'जींव के पर्व 
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(४) जीव स्वयं अनन्त पर पदार्थों से भिन्न है, इसलिये 
कोई पर पदार्थ जीव को लाभ-हानि नहीं कर सकते; जीव का 
पुरुषार्थ स्वतंत्र है। जगत के सर्व द्रव्य स्व से अ्रस्तिरूप 
ओर पर से नास्तिरूप-इसप्रकार अनेकात्तस्वरूप हैं, इसी 
अनेकान्त द्वारा वस्तुस्वरूप की स्वतंत्रता और पूर्णाता है। ऐसा 
भेदज्ञान कराके जेनदर्शन आत्मस्वभाव के साथ एकता कराता 
है भ्ञौर पर के साथ जो सम्बन्ध है उसे छुड़ाता है । 


(५) जैनदर्शन के शास्र का कोई भी कथन हो उसका 
मूल प्रयोजन वीतरागभाव ही है। उस प्रयोजन को अखण्ड 
रखकर ही ज॑नशाद्वों का अर्थ समझना चाहिये । 


उपरोक्तानुसार पाँच नियम वरावर लक्ष्य में रखकर यदि 
सत॒शासत्रों का श्र्थ समझा जाये तभी उनका सच्चा रहस्य 
समभ में श्राता है। कोई भी शासत्र हो, उसमें चाहे निश्चयनय 
का कथन हो या व्यवहारनय का, किन्तु उसका सच्चा 
भावार्थ समभने के लिये उपरोक्त नियम लक्ष्य में रखकर उनका 
अर्य करना चाहिये । 


यदि अ्रस्ति-नास्तिरूप अनेकान्‍्त के ममें को समभकर सतत 
बाद््रों का श्र्थ करे तो शाखरूपी समुद्र का पार पा जाये-शाख्र 
के चाहे जैसे कथन में भी वह आकुलित न हो | श्ौर यदि 
अनेकान्त के यथार्थ मर्म को न जाने तथा एक द्रव्य दूसरे 
द्रव्य में कुछ करता है,-इत्यादि प्रकार से पक्ष रखकर शास्त्र 
पढ़े तो वह श्ाखत्र के अ्रनेंक विवक्षाओं के कथन को नहीं 
सुलझा सकेगा; उसी शास्त्र के कथन को लेकर वहीं आ्राकुलित 
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से स्वयं को उनका कर्ता मानकर उनमें परिवर्तन करना चाहता 
है, और व्यर्थ राग-द्व प भाव करके व्याकुल होता है; क्योंकि 
इस जीव के करने से पर द्रव्यों में कुछभी फेरफार नहीं 
होता । समस्त द्रव्य स्वर्य अपने . स्वभावरूप परिणमित होते हैं, 
कोई द्रव्य किसी अ्रन्य द्रव्य का कर्ता है ही नहीं । 

किसी समय जीव जंसी इच्छा करता है उसी प्रकार पदार्थों 
में परिणमन होता है त्तो भी वहाँ उन पदार्थों का परिणमन 
जीव के करने से नहीं हुआ है किन्तु स्वयं उनके स्वभाव से 
हुआ है । तथापि जिस प्रकार चलती हुई गाड़ी को धकेल कर 
बालक ऐसा मानते हैं कि हम इस गाड़ी को चला रहे हैं, ' 
अयवा गाड़ी के नीचे चलने वाला कुत्ता ऐसा मानता है कि 
मैं इस गाड़ी के भार को उठा रहा हूँ-उसी प्रकार यह जीव 
भी पर-पदार्थो को जानने से ऐसा मानता है कि मैं इन पदार्थों 
का परिणमन करता हूँ; यह मान्यता असत्य है। यदि गाड़ी 
उनके (वालकों या कुत्ते के) चलाने से चलती है, तो जब वह नहीं 
चल रही हो तब वे उसे क्‍यों नहीं चला सकते ? इसलिये जंब 
वह चलती है उस समय भी उनसे नहीं चलती' किन्तु स्वयं से 
चलती है। उसी प्रकार प्रत्येक पदार्थ प्रति समय परिणमन कर ही 
रहा है । किसी-किसी समय अपनी इच्छानुसार उसका परिण- 
मन देखकर श्रज्ञानी जीव ऐसा मानता है कि इस परिणमित 
द्रव्य को में परिणमित करता हूँ; किन्तु परिणमित होने वाला 
पदार्थ स्वयं अपने स्वभाव से ही परिणमन करता है ऐसा 
नहीं मानता | यदि तेरे परिणमित करने से पदार्थ परिणमित 
होता हो तो जब वह पदार्थ तेरी इच्छानुसार परिणमन नहीं 
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करता हो 
इसलिये पे 
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ऐसा मानते हैं कि इस समय अम्रक बाह्मकार्य कर लेने दो, 
प्रथवा इस समय पुण्य कर लेने के बाद भविष्य में यथार्थों 
प्रतीति करेंगे, वे वतंमान में ही ग्रात्मप्रतीति का अनादर कर 
रहे हैं। अरे भाई ! अनन्तान्तकाल से ससार समुद्र में गोते 
खा रहा है और इस समय सत्समागम से आत्मस्वभाव सम- 
भफकर संसार-समुद्र से पार होने का अवसर आया है इस 
समय समभने से जी चुराना मूर्खता है। आझ्रात्मस्वभाव शुद्ध 
परिपूर्ण है ऐसा ज्ञानी वतलाते हैं; वह तो समभता नहीं है, 
और 'शासत्र में क्या कहा है, वह देख लू” ऐसा जो मानता 
है उसे शासत्र का भ्रभ्यास हो गया है, वह 'वेदिया ज्योतिष 
की भांति मूर्ख है । 

वेदिया ज्योत्तिष का हष्टान्त:--एकवार एक कुएँ में कोई 
स्री गिर पड़ी। वहाँ बहुत से ज्योत्तिपी लोग झाकर इकट्ठ 
हो गये श्रौर स्त्री को कुएँ से निकालने का विचार करने 
लगे। एक्र व्यक्ति बोला कि इस समय उस स्त्री को कुएं में 
से निकालने के लिये मुहं श्रच्छा है या नहीं यह देख लो ! 
दूसरे मे कहा-हाँ, यह वात ठीक है पहले यह निश्चित्‌ 
कर लो कि स्त्री का नाम कौन सी राशि में है। और फिर 
एक-दो व्यक्ति तो गांव में से ज्योत्तिप का पोथा लेने दौड़े । 
कोई तो अपने रटे हुए इलोकों में से कौन लागू पड़ता है 
उसे याद करने लगे, किसी ने स्त्री से उसकी हालत 
पूछता प्रारम्भ किया कि तुम्हारा नाम क्‍या है ? कितने बजे 
कुएँ में गिरी ? इत्यादि । किन्तु स्त्री बोली : भरे भाई ! पहले 
मुझे बाहर तो निकाल लो, मैं मर जाऊँगी । तब वेदिया ज्योतिष 


आल (९ हे हक ० 
श्प्प मोक्षमाग-प्रकाशक को किरण . 


पण्डित कहने लगे-घीरज रख,- अपने ज्योतिपश्ञास्त्र का. 
नियम तो पहले मिला लेने दे, श्रभी श्रच्छा चौघड़िया देखकर 
तुझे निकालते हैं। उसी समय वहाँ पर कोई बुद्धिमान मनुष्य - 
श्रा पहुँचा श्रीर ज्योतिषियों से बोला: श्ररे मूर्खों ! क्‍या यह 
समय भी ज्योत्तिप देखने का है ? ऐसा कहकर अपने सिर 
पर वंधी हुई पगड़ी को उकेल कर कुएँ में डाला और प्रयत्त 
करके स्त्री को वाहर विकाल लिया । उसीप्रकार आत्मस्वभाव को . 
समभने के अवसर पर श्रज्ञानी कहते हैं कि श्रभी काल कौन 
सा है? इस काल में मृक्ति है या नहीं ? कर्म कंसा है? 
ज्ास्त्र में क्या-क्या कहा है ?--इसप्रकार सभी पराश्रय को 
ढूंढ़ते हैं। किन्तु ज्ञानी उनसे कहते हैं कि अरे भाई ! यह 
सुश्रवसर-सुकाल गँवाने का नहीं है। तुके काल से क्या काम 
है ? तू जिस समय समझ ले उसी समय तुझे! मांगलिक काल 
ही है। तेरी मृक्ति तेरे आात्मस्वभाव में से प्रगट होती हैं 
इसलिये उसका निर्णय कर। और कर्म कंसे हैं-यह देखने 
का तुमे प्रयोजन है,या यह समभना है कि तेरा चँतन्य- 
स्वभाव कंसा है ? शास्त्रों में अनेक अपेक्षाओं से कथन होता 
है, उसमें स्वच्छुन्दता से तेरा कहीं भी मेल नहीं बेंठेगा; किन्तुं - 
ज्ञानी कहते हैं कि हजारों-लाखों श्वास्त्रों के कथन में एक 
चंतन्यस्वरूप आत्मा की ही प्रतीति का तात्पय॑ है। शास्त्ररूपी 
समुद्र के मंथन से एक चेतन्यरत्न ही प्राप्त करना है । इस- 
लिये हे भाई ! ऐसे अवसर पर तू उलहे-सीधे दविकल्पों में 
बी पा 37 अपने स्वभांव को समझ | | 
हचाने तो तेरा उद्धार हो सकता 
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है, श्रन्य किसी भी जानकारी से तेरे आत्मा का उद्धार 
नहीं है । | 


यहाँ पर ऐसो नहीं समझना चाहिये कि जास्त्राभ्यास का 
निषेध किया है; शास्त्राभ्यास का निषेध नहीं है किन्तु उसका 
प्रयोजन आत्मस्वभाव को समझने का है । यदि आत्मस्व भाव 
को न समझे तो शास्त्रज्ञान जीव को मात्र मन के भार- 
रूप है । 


(१३८) सच्ची विद्या 


इस सम्बन्ध में एक हृष्टान्त आ्राता है:--एकबार एक मनुष्य 
नाव में बैठकर उस पार जा रहा था। उसने नाविक ' से 
शेथा-नाविक भाई ! तुके ज्योतिप विद्या आती है ? नाविक- ने 
उत्तर दिया--नहीं | फिर पूछा-कविता बनाना श्राता है ? नाबिंक 
ने कहा--नहीं । इसप्रकार श्रनेक प्रइन किये / वे अ्रन्त में नाविक 
वोला भाई मुझे यह सब कुछ नहीं आता, में तो नाव चलाना 
श्रीर पानी में तेरना-यह दो कलाएँ जानता हूँ । तब वह 
मनुष्य अपनी बुद्धिमानी बतलाकर कहने लगा-म्ुझे तो यह 
सेव झाता है, तूने कुछ नहीं सीखा ! अपने सभी वर्ष पानी 
में ही खो दिये। इसबार नाविक कुछ न बोला । कुछ ही 
आगे बढ़े कि नाव में एकाएक पानी भर गया और वह 
डूबने लगी। तब नाविक ने उस मनुष्य से पूछा-भाई ! यह 
नौका तो डूबने वाली है; तुम्हें ज्योतिष आ्रादि विद्याएँ श्राती 
हैं यह तो मैंने जान लिया, किन्तु यह कोई बुद्धिमानी यहाँ 
काम श्रानेवाली नहीं है; तुम्हें तेरनां झ्राता है या नहीं ? 
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उस मनुष्य को तेरना नहीं श्राता था; इसलिये हाय हाय _ 
करने लगा, रोने-चिल्लाने लगा। तव नाविक ने कहा-कहो . 
अ्रव किसके वर्ष पानी में जायेंगे? में तो तैरकर क्नारे 
पहुँच जाऊँगा, किन्तु तुम्हें तैरना नहीं आता इसलिये तुम. 
और तुम्हारी सभी विद्याएँ पानी में ही जाएगी । रा 
उसीप्रकार अ्रज्ञानी जीव सम्यग्दर्शनरूपी तैरने की कला 
हीं जानते और ज्ञानी उस कला को वरावर जानते हैं । 
श्रज्ञानी कहते हैं कि हमें तो कर्मप्रकृति का वरावर ज्ञान है 
श्रौर आध्यात्मिक शास्त्रों के इलोक तो हमारी जीभ पर ही. 
रखे रहते हैं; तथा ब्रत-तपादि भी बहुत करते हैं। किन्तु 
ज्ञानी कहते हैं कि भाई ! तुमने यह सब भले जान लिया, किन्तु 
आत्मानुभव को जाना है या नहीं ? इसके बिना तुम्हारी 
किसी भी कला से संसार का श्रन्त नहीं आयेगा, यह कोई 
भी. कलाएंँ' तुम्हें आरत्मशान्ति देने में समर्थ नहीं हैं । अल्प- 
काल में ही जीवन. पूर्ण होने से संसार-समुद्र में डूब जाओगे 
और तुम्हारी सभी जानकारी श्रस्त हो जायेगी । ज्ञानी भले 
ही कर्मप्रकृति श्राद को वहुत न जानते हों, स्मरशाज्षक्ति भी 
अधिक न हो और ब्रत-तप भी उनके नहीं हों, किन्तु आत्मा- 
नुभव की मूंलभूत कला वे बरावर जानते हैं; उनके जीवन 
पूर्ण होने के समय प्रात्मानुभव की झान्ति बढ़ जाती है और 
उसी सतृविद्या के द्वारा वे प्ल्पकाल में संसार-समुद्र से पार हो 
जाते हैं। इसलिये वही सच्ची विद्या है । पा 
. इससे ऐसा समझता चाहिये कि मूल प्रयोजनभूत आत्म-- 
- तत्त्व का ज्ञान प्रथम करना चाहिये । श्रात्मस्वभाव के जत->+-+- 
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यदि विशेष श्ञास्त्राभ्यास और स्मरणज्ञक्ति हो तो वह उत्तम है। 
आत्मज्ञान सहित विज्ञेप शाल्राभ्यास का निपेध कहीं पर नहीं 
है, किन्तु कदाचित्‌ किसी जीव को उसप्रकार का विशेष ज्ञान 
न हो तो भी, उसे यदि आत्मा को ज्ञान हों तो उसका 
“आत्मकल्याण नहीं रुकता । श्रौर यदि आ्रात्मस्वभाव की पहिचान 
न करे तो वेसे जीव को हजारों शास्त्रों का अ्रभ्यास भी 
व्यर्श है-आत्मकल्याणा का कारण नहीं है । जीव यदि मात्र 
थास्त्रज्ञान करने में ही लगा रहे, परन्त शास्त्र की ओर के 
विकल्पों से पर-ऐसा जो चेतन्य आत्मस्वभाव है, उस ओर 
उन्मुख न हो तो उसके धर्म नहीं होता, सम्यग्ज्ञान नहीं 
होता । अज्ञानी जीव ग्यारह अ्रग पढ़ ले, किस्तु उससे उसे 
किचित्‌ आत्मलाभ नहीं है। इसलिये ज्ञानीजन यही कहते 
हैं कि सर्वप्रथम सम्यक पृरुपार्थ के द्वारा आ्ात्मस्वरूप को 
जानो, उसी की प्रतीति-रुचि-श्रद्धा श्रौर महिमा करो । समस्त 
तीर्थकरों की दिव्यध्वनि का और सभी सत्शास्त्रों के कथन का 
सार यही है । 


. (१३६) आत्मा के साथ क्या रहता है 
आत्मा का कया है 
प्रदन:--आत्मा के साथ क्या रहता है ? 
उत्तर:--आत्मा ज्ञानस्वरूप है इसलिये ज्ञान ही उसके साथ 
रहता है । राग आत्मा का स्वरूप नहीं है इसलिये वह सदेव 


आत्मा के साथ नहीं रहता, किन्तु पहले क्षण का राग दूसरे 
ही क्षण छट जाता है । एक ही प्रकार का राग आत्मा के साथ 
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५० वर्ष तक नहीं रह सकता किस्तु ज्ञान नित्य रह सकता-है। . 
इसलिये राग आत्मा का स्वरूप नहीं किन्तु ज्ञान ही आत्मा 
का स्वरूप है, इससे . ज्ञान ही आत्मा के साथ रहता है । ऐसा 
होने से ज्ञान ओऔरद राग भिन्न सिद्ध .हुए। अ्रव, -यदि ऐसा 
जानकर ज्ञान अपने स्वभाव में एकाग्र हो तो वह सदा आांत्मा 
के साथ ही रहता है,-एक गति से दूसरी गति में जाने पर 
भी वह ज्ञान दूर नहीं होता; किनतू यदि राग्र के साथ ज्ञान 
का एकत्व माना हो ज्ञो, जैसे राग नाशवान है वेसे ही वह 
एकत्वबुद्धिवाला ज्ञान भी 'नाश को प्राप्त होता है। यदि 
आत्मानुभव द्वारा स्वभाव की ओर का ज्ञान करके सम्यरज्ञान 
किया हो तो वह ज्ञान आत्मा के साथ अभेद होने से निरन्तर 
आत्मा के साथ ही रहता है; क्योंकि वह ज्ञान आत्मा का स्व- 
भाव है। और जो ज्ञान आात्मस्वभाव को न जाने, मात्र पर 
को जानने में लगा रंहे तथा चेतन्य स्वभाव के साथ अमे- 
दत्व न करके राग में एकता करे; वह ज्ञान आत्मा के साथ 
नहीं रहता;. क्योंकि स्वभाव को .भूलकर पर को जानना वह 
आत्मा का स्वभाव नहीं है । इसलिये वह ज्ञान आ्रात्मा के साथ 
सदेव स्थिर नहीं रहता, किन्तु अल्पकाल में ही नष्ट हो जाता : 
है; श्रर्थात्‌ परलक्ष्य से किया हुआ ज्ञान का विकास अल्पकाल में 
ही अ्रस्त हो जाता है । ह 


यदि यथार्थ रीति से स्वभाव को जानें तो सम्यग्ज्ञान हो 
वह ज्ञान आत्मा साथ ले जातां है; और यदि स्वभाव को 
“विपरीत प्रकार से माने तो स्वसम्वन्धी विपरीत्तज्ञान ( भिथ्या- . 
... हो, वह साथ में ले जाता है; श्र्थात ज्ञानी के परि- 
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खाम सदा ज्ञानमय और अज्ञानी के परिणाम सदा अज्ञान- 
मय उत्पन्न होते हैं । आत्मा का अपने ज्ञान के साथ सम्बन्ध 
है, किन्तु पर वस्तुओं के साथ आरात्मा का सम्बन्ध नहीं है; वे 
' तो श्रात्मा से भिन्न ही हैं। पर वस्तुएँ कभी भी श्रात्मा के 
साथ नहीं जांतीं शौर न अ्रात्मा उन्हें ले जा सकता है। 
वरतमान में भी श्रात्मा शरीरादि अन्य द्रव्यों में एकत्रित ( एक- 
मेक ) नहीं है किन्तु उनसे प्रथक ही है । जिसकी हृष्टि चेतन्य- 
तत्व पर नहीं है किन्तु जड़ शरीर के ऊपर है, उसे श्रपन्ी 
विपरीत दृष्टि के कारण एकमेकत्ता प्रतीत होती है, किन्तु वास्तव 
में वसा नहीं है । 
(१४०) ज्ञानी की दृष्टि में...ओर अज्ञानी 
की दृष्टि में... 
ज्ञानी कहते हैं कि चेतन्यतत्त्व श्रौर जड़ तत्त्व सदा भिन्न 
ही हैं; चंतन्‍्य आ्रात्मा और जड़ शरीर के एकत्व का हम कभी 
भी अनुभव नहीं करते-जानते नहीं हैं | श्रश्ञानी और निगोददशा 
में स्थित आत्मा भी शरीरादि से भिन्न स्वभाव वाले चैतन्यं- 
स्वरूपी , हैं--ऐसा ही हमारे जानने में श्राता है। अ्रज्ञानीजन 
कहते हैं कि-चैतन्य श्रात्मा और जड़ शरीर कभी भी भिन्न 
हमारे अनुभव. में आते ही नहीं हैं,-हमें तो चेतन्य और जड़े 
का एकत्वं ही प्रतिभासित होता है । श्रज्ञानी की इस विपरीत 
मान्यता की शल्य ही उसे चैतन्यस्वभाव का अनुभव करने से 
रोकती है । . 


. चैतन्य भौर जड़ सदा भिन्न ही हैं, तथापि अंज्ञानी 
ब्र्‌ 
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उन्हें एकमेकरूप से मानते हैं। ज्ञानी कहते हैं कि-पग्रजञानी 
भले ही अपने श्रात्मा को जड़ के साथ एकमेक मानें तो भी : 
उनका ग्रात्मा कमी णड़ के साथ एकमेंक हुआ ही नहीं, किन्तु - 
जड़ से भिन्न चंत्न्यस्वरूपी ही है-ऐसा हम अपने ज्ञान में प्रगद . 
जानते हैं । | 


(१४१) सभी जीवों को सुखी होने का एक 
उपाय---यथार्थ श्रतीति 

सभी गआत्तमा चंतन्यस्वरूप हैं और उनमें समझने की परिपूर्ण 
शक्ति है; सभी आ्रात्मा धक्तिरुप से भगवान हैं; किन्तु .जीव .. 
अनादि से अ्रपने स्वरूप के सामर्य का भान भरूला है और 
अपने को निर्वल, पराधोन मान लिया है, इसीसे अपने स्वरूप 
से च्युत होकर वत्तमान प्रवस्था में उस दुःख का वेदन कर 
रहा है । यदि सत्समागम से प्रपने स्वरूप की यथार्थ प्रतीति . 
करे तो उसे सुख प्रगट हो और दुःख दूर हो। सर्वप्रथम 
यथार्थ प्रतीति करना ही चुजी होने का उपाय है, भर वही सभी 
जीवों का प्रथम कतंव्य है ।  श 


यहाँ पर कोई कहे कि-जैसे कोई वैद्य सभी रोगियों को 
एक ही प्रकार की दवा देता रहे वेसे हो आप तो सबके 
लिये एक ही उपाय वतलाते हैं ! किन्तु लिस प्रकार भिन्न-भिन्न 
पकड़ के रोगियों को सिन्त-मिल्न- भ्रौपधियाँ देना चांहिये, 
उसीप्रकार यहां भी छोटे-बड़े अनेक प्रकार के जीवों के लिये 
मिन्‍्न-मिन्‍्न उपाय बताना चाहिये ? उसका समाधान:---यहाँ 
ते में समस्त अन्ञानों जीवों को भिन्न-भिन्न रोग नहीं है, . 
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किन्तु सभी को 'स्वरूप की अ्रप्रतीति' का एक ही प्रकार का 
रोग है भौर वह रोग दूर करने के लिये 'स्वरूप की प्रतीति'- 
यही एक दवा है । 

पुनरच वह कहे कि-'आप तो सबको एक ही करना कहते 
हैं; किन्तु अभी बालक तो वड़ा हो रहा है, क्‍या वहीं से धर्म 
करना प्रारम्भ कर दे ? बालकों को प्रथम तो लौकिक शिक्षा लेना 
' चाहिये, फिर संसार-व्यवहार चलाना सीखना चाहिये ओर 
पग्मातृ अवकाश मिले तो घर्मं समफे-ऐसा कहता चाहिये ।” उसके 
कथन का निम्तोक्त प्रश्नोत्तर द्वारा समाधात्र किया जाता है। 


प्रशन:---जिससे वालक सुखी हो वह करना चाहिये कि 
जिससे दुःखी हो वह ? ; 

उत्तर:--मुखी हो वह । 

प्रशन:---वालक सच्चा समझे तो सुखी हो, या मिथ्या 
समभे तो ? 

उत्तर:--सच्चा समझे तभी सूखी हो सकता है, मिथ्या 
समभकने से दु:ःखी होगा । 

प्रश्न:--पदि यथार्थ समभ से ही सुख होता है तो वह 
यथार्थ समझ -प्रथम से ही करना चाहिये, या पहले मिथ्या 
समभतने के पश्चात्‌ फिर यथार्थ समझना चाहिये ? 

उत्तर:---पहले से ही यथार्थ समझना होता है। पहले 
असत्‌ सम्रभकर फिर सत्‌ को समभझता-ऐसा नहीं होता। 
इसलिये बालक या वृद्ध सभी जीवों को सर्व प्रथम यथार्थ 
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(१४२) जिज्ञासु को प्रेरणा 


जीव भ्रनादिकाल से मिथ्यादशेन-ज्ञान-चा रित्ररूप परिणमन 
कर रहा है, ओर उसी परिणमन द्वारा संसार में श्रनेक 
प्रकार के दुःखों के निमित्त कारणरूप कर्मों का बन्ध होता 
है; इसलिये यह मिथ्याद्शनादिक भाव ही दुःख का मूल है, 
अन्य कोई नहीं । अ्रनादिकाल से में अपना स्वरूप भूलकर 
पर के कद त्व की मान्यता में रुका रहा हूँ, किन्तु श्रव सत्स- 
मागम प्राप्त करके में अपना हित कर लू; श्रात्मा क्‍या है 
झ्ौर आत्मा का क्‍या है-यह विवेक कर लू; संसार के पदार्थों 
का जो होता हो वह हो, उनके काम से मुझे कुछ भी 
प्रयोजन नहीं है, मुझे तो अपने ग्रात्मकल्याण का उपाय करना 
है-इसप्रकार हे भव्य जीव ! तू अपने श्रात्मा में जिज्ञासा कर ! 
यदि तू दुःखों से मुक्त होने की इच्छा रखता है, तो जिस- 
प्रकार श्रीगुरु स्व-पर का भिन्न-भिन्न स्वरूप समभते हैं, 
उसीप्रकार' जानकर सम्यग्दर्शनादि के द्वारा मिथ्यादशेनादिक 
विभावों का अ्रभाव करना-यही कार्य है; इस कार्य के करने से 
तेरा परम कल्याण होगा । 


जै 
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ऐसे भेद न करे, किन्तु में श्रात्मा इप्ट और कम इत्यादि 
पर-पदार्थ अ्रनिष्ट; ऐसी मान्यता करे तो वह भी अज्ञात है- 
मिथ्यात्व है; क्योंकि ऐसा माननेवाला जीव पर को बुरा 
मानने के कारण परद्रव्य को छोड़ना चाहता है। किन्तु “पर- 
वस्तुएँ इस जीव के आधीन नहीं हैं, श्रौर जीव उनका ग्रहण 
या त्याग नहीं कर सकता ।” परवस्तुए' जीव का कुछ बिग्ाड़ती 
नहीं हैं, तथापि उन्हें अनिष्ट मानना, और जो नहीं बच 
सकता उसकी भावना करना-वह श्रनन्त दुःख का कारण है, 
तथा वह मिथ्यामान्यता है । पर को अनिष्ट मानने का प्रयो- 
जन सिद्ध नहीं हो सकता श्रर्थात्‌ श्रनिष्ट माने हुए पदार्थों का 
त्याग जीव कर ही नहीं सकता-इसलिये वह मिथ्या मान्यता है। 


उपरोक्त दोनों मान्यताए भिथ्या हैं। हिसादि भावों के 
पाफ की अपेक्षा यह विपरीत मान्यता का पाप श्रनन्तग्रुना 
है, इसलिये उसे महाहिसा भ्रथवा महापाप कहा जाता है । 
श्रज्ञानी जीवों के होने वाले सभी विषयों का मूल यह विप- 
रीत मान्यता है | यह विपरीत मान्यता ज्ञानियों के नहीं होती । 


अब, नीचे यह बताया जाता है कि-ज्ञानियों के भाव में 
दो प्रकार के भेद किस प्रकार हैं:--- 
३ ; स्वभाव इृष्ट और विकार अनिष्टठ-यह मान्यता सो 
साधकदशा _ 
मेरा अविकारी स्वभाव (उसमें अमेदरूप से अ्विकारी पर्याय 


आरा गई) इष्ट है श्रौर विकारभाव अनिष्ठ है; इस मान्यता में 
'जो इष्ठ है उसका. ग्रहण और जो अ्रनिष्ठ है उसका त्याग 
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(१४४) धर्मी नीव के धर्म का सम्बन्ध किसके साथ 
है ? ओर धर्मात्मा का कर्तव्य क्या है? 


आयु के साथ धर्म का सम्बन्ध नहीं है, किन्तु धर्म तो 
आत्मस्वभाव के श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र से है। घर्मात्मा जीव 
श्रायु को बढ़ाने या स्थिर रखने की भावना नहीं करते, किन्तु 
अपने सम्यग्दशंनादि भावों को अखण्डरूप से स्थायी रखना ही 
धर्मात्मा जीवों का कर्तव्य है, और उन्हीं की पूर्णाता की वे 
भावना करते हैं । श्रायु को, शरीर को या स्त्री-पुत्रादि को 
बनाये रखना वह घर्मी जीवों का कतंव्य नहीं है, वे वो 
सब परवस्तु हैं, कोई भी जीव उन्हें स्थिर रख ही नहीं 
सकता । किन्तु जो पुण्यपरिणाम होते हैं उन्हें स्थिर रखना 
भी घर्मात्मा जीव का कर्तव्य नहीं है। धर्मात्मा जीव पुण्य- 
भाव को बढ़ाने की भावना नहीं करते किन्तु स्वभावभाव की 
वृद्धि की भावना करते हैं। भ्रधर्मी जीव विकार को और पर 
को बढ़ाना चाहते हैं। धर्मात्मा जीव के धर्म का सम्बन्ध 
किसी परद्रव्य के साथ या पुण्य के साथ नहीं है किन्तु श्रपने 
आत्मा के साथ ही धर्म का सम्बन्ध है। जिसके साथ धर्म 
का सम्बन्ध है उसे तो जानता नहीं, तो फिर जीव को धर्म 
कहाँ से हो ? *+ 


पुण्य-पाप और उनके फल--इच सबके साथ धर्म का कुछ 

भी सम्बन्ध नहीं है; उच्त सबमें धर्म का अभाव है और धर्म 

में उन सबका अभाव है। आ्रात्मा के स्वभाव के श्रद्धा-शान- 

चारित्रर्प जो भाव है उसमें धर्म का सदुभाव है भ्रोर 
२६ 


२०२ म्रोक्षमार्ग-: काशक की किए 


उप्पादि का अभाव है । इसप्रकार धर्म का सम्बन्ध धर्मात्मा 
( प्रात्मस्वभाव / के साथ है, - प्र्थात्‌ धर्म आत्मा की ही शुद्ध- 
दशा है। न 


श्री समन्तभद्र स्वामी देवागम स्तोत्र में कहते हैं कि-हे 
जिनेन्ध ! हम इन प्रमचश रणादि विधृत्तियों . हारा श्रावकी 
महत्ता नहीं मानते; यह तो उ'थ का-विकार का फल है | 
ऐसे विकार क्षे फैल द्वारा हम प्रात्मा की महत्ता नहीं मानते 
किन्तु केवलज्नानादि सनन्तगुणों द्वारा ही आत्मा की महत्ता 
को जानते हैं। ऐसा स्वभाव और विभाव के बीच का विवेक 
'धर्मातिमा जीवों के होता है । । 
... (१४ ५४) मृत्यु का भय किसके दूर होता है? 

सरण का भय कब हर हो ? श्र ल्‍ 
रण कहते हैं । श्राश्ु पुदुगल परमाणुओं को श्रवस्था है | पुदद- 
गल की अ्रवस्था एक ही सेमयपर्यत के है; उसकी भ्रवस्था 


की अवस्था का स्वतंत्र परिणमन है। रहा है। क्र 
उन तीनों- में से ई.( कर्म, शरसेर त्मा की व्यज्जन 
पर्याय.) जीव. को जे का कारण 
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तो अपना शअ्रज्ञानभाव ही है। जिन्हें कर्म और शरीर से 
भिन्न अपने चेतन्यस्वभाव का भान है, वे तो उसके ज्ञाता 
ही रहते हैं; वे शरीरादि के वियोग से आत्मा का मरणा या 
दुःख नहीं मानते किन्तु संयोग से भिन्नरूप अपने त्रेकालिक 
चेतन्यस्वभाव का सदा अनुभवन करते हैं। किन्तु जिन्हें कर्म 
श्र शरीर से भिन्न अपने चैतन्यस्वभाव का श्रनुसव नहीं 
है.वंसे अज्ञानी जीव शरीरादि के वियोग से श्रात्मा का मरण 
और दुःख मानकर आकुलता और रामग-द्वेष द्वारा दुःखी होते 
हैं। इसप्रकार वे जीव अज्ञीनभाव द्वारा श्रपने चेतन्यस्वभाव 
का घात करते हैं, वही मरण है-हिसा है। इसलिये जो शुद्ध 
चेतन्यस्वभाव को जानते हैं उन्हीं के मृत्यु का भय दूर 
होता है । 
(१४६) जीव की धारणा के अनुसार ही. सबकुछ कब हो 

सकता है ? और उसका दुःख कब दूर होता है ! 


संसारी जीव ऐसा चाहते हैं कि पर वस्तु में अपनी 
घारणानुसार कार्य हों; किन्तु उनकी इच्छानुसार कार्य पर 
वस्तु में नहीं होते। इससे वे श्राकुल-व्याकुल होकर दुःखी 
होते हैं। यदि श्राकुलता-व्याकुलता दूर हो तो दुःख दूर हो । 
किन्तु यह कब दूर हो ? जबतक पर वस्तु को परिवर्तित करने 
की इच्छा है तबतक तो आ्राकुलता-व्याकुलता दूर . हो ही नहीं 
सकती | किन्‍्त, में पर वस्तु से भिन्न हूँ, पर के कार्य मेरे 
आधीन नहीं है; में तो सहज ज्ञानरहपी साम्राज्य द्वारा सब 
का ज्ञाता हैँ; ऐसा भाव करके श्रौरू इच्छाश्रों को तोड़कर 


२०४ मो ज्ञमाय-प्रकाशषक की फ़िर, 
यदि ज्ञानस्वरूप में स्थिर हो तो उत्त जीव की धारणानस्ार 
( ज्ञान आचार ) हो उक कुछ हो... 'अर्धात्‌ जवतक जीत के पर 

में कुछ भी करने की इच्छा है तबतक, उसका ज्ञान श्रपूर्ण 


्ध कक 


हे । किन्तु जब तीर इच्चा को पे।डिकर केवलज्ञान श्रगद करे 


होता है; इसलिये कहा है कि-जवतक रच्छा है तवतक 
वारणा के अनुसार ( ज्ञान अनुत्तार ) का होते ही नहीं, और 
जहां इच्छा गहं है वहां वारणानत्ार ही ( ज्ञान के अनुसार 


पक पु «ही 
भ्र 


हि हैं। इच्छा- 


चान पर-पदायों मे क्या करेगा ? उसका स्वभाव पो जानने 
'ऊ है; क्िन्त पर में कुछ करने का उत्का स्वभाव नह है, 
ओर वास्तव में तो ज्ञान के तमय भी जो राग होता है बह 


| स्वभाव नहीं है। जेसे-अंख मेरु 
पव॑त्त को जानती अवश्य 3 किन्त क्या. आंख मेर परदेत को 


भा को क्वाझ>े 
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के स्वभाववाला है, वह सब को जानता अवश्य है परन्तु उनमें 
कुछ भी फेरफार नहीं करता। वास्तव में तो ज्ञानस्वभाव 
राग का कर्ता नहीं है किन्तु उसका ज्ञाता ही है। इस 
प्रकार ज्ञान पर का श्रकर्ता है-ऐसा समभने से ज्ञान ज्ञान 
में लीन रहता है; ज्ञान ज्ञानरूप ही होता है किन्तु विकाररूप 
नहीं होता | इसप्रकार ज्ञान ही धर्म है और ज्ञान ही संसार 
के ताश का उपाय है । 


(१४८) ज्ञान साम्राज्य 

नियमसार शास्र में ऐसा कहा है कि--ज्ञान हो तीन लोक 
का साम्राज्य है । लोक में जो राजा होता है वह अपने राज्य को 
मात्र जानता ही है, किन्तु भ्रज्ञान के द्वारा इच्छा करके वह 
दुःखी होता है श्ौर उसके ज्ञान के अनुसार तो पदार्थ परि- 
णमित नहीं होते; जिसकी श्रज्ञानुसार कार्य न हो और जिसमें 
दुःख हो उसे साम्राज्य कैसे कहा जाये ? साम्राज्य तो 
केवली भगवान के पास है; क्योंकि उनके केवलनज्ञान की 
श्राज्ञा में ही समस्त पदार्थ परिणमित होते हैं; केवलश्ञान की 
मर्यादा का उल्लंघन करके रंचमात्र भी नहीं होता और भग- 
वान इच्छारहित होने से सम्पूर्ण श्रनाकुल सुख का ही श्रनु- 
भवन करते हैं, इसलिये केवलज्ञान ही जगत का यथार्थ 
साम्राज्य है । 


(१४६) सत्र शास्रों का प्रयोजन 


सर्वे शास्त्रों का प्रयोजन यही है कि--चे तन्यस्वरूप झानन्द- 
मय आत्मा को पहिचानकर॑ उसमें लीन हो ! शास्त्र का एक 


२०६ मोक्षमार्ग-प्रकाशक की किरणें 


ही वाक्य सत्पुरुषों के पास से सुनकर यदि इतना समभ ले 
तभी उसका प्रयोजन सिद्ध है, श्ीर लाखों-करोड़ों शास्त्र सुन- 
कर भी यही समभना है । यदि यह न समभके तो उस जीव 
ने शास्त्रों के एक शब्द को भी यथार्थरूप से नहीं जाना है । 


जिससे श्राकुलता दूर होकर अ्रनाकुलता हो-ऐसा श्रात्म- 
स्वभाव ही मूल प्रयोजनभूत है। सत्‌ का श्रवण करे, शास्त्र 
स्वाध्याय करे, नवतत्वों को जाने, देव-गरुरु-शास्त्र की श्रद्धा-भक्ति 
करे;--इत्यादि सवकूछ वरावर करने पर भी यदि अ्रपने निराकुल 
आत्मस्वभाव की ओर उन्मुख नहीं हुआ ओर उसका 
अनुभव नहीं किया तो जीव का वह सव करना निष्फल है, 
उससे जीव के प्रयोजन की सिद्धि नहीं है । श्रौर जिस जीव 
को शास्त्र पढ़ना भीन आता हो, नवतत्त्वों के वाम नहीं 
जानता हो, तथापि यदि सत्पुरुष के मिकट से श्रवण करके 
चेतन्यस्वरूप आत्मा का अनुभव कर लिया है तो उसके सर्व 
प्रयोजन की सिद्धि है । ः । 


(१४०) कल्याण का उपाय कपाय की सन्दता 


नहीं किन्तु अकपायस्वभाव की पहिचान 


सर्वथा कपायरहित श्रकपायस्वभाव को समझकर कपाय 
का अभाव करना प्रयोजनभूत है; किन्तु अकपायस्वभाव को समझे 
बिना पर के लक्ष्य से कपाय मन्द करे तो वह प्रयोजनभूत 
नहीं है । कषाय का अभाव कच होता है ?-में ज्ञानस्वरूप हैँ 
भेरे स्वरूप में कपाय नहीं .है,-इसप्रंकार श्रकपाय स्वरूप 
की प्रतीति के. वल से ही कपाय का अभाव हो सकता 
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है। अ्रकषाय चैतन्यस्वरूप की प्रतीति का बल प्रगठ हुए बिना 
परलक्ष्य से मात्र कषाय की मन्दता कर सकता है, किन्तु 
कपषाय का श्रभाव तो नहीं हो सकता । परलक्ष्य से जो कषाय 
की मन्दता हो उससे आत्मकल्याण की सिद्धि नहीं है, और 
वह कषाय की मन्दता सेव स्थिर भी नहीं रह सकेगी; 
श्रल्पकाल में ही वह बदलकर तीत्र कंषाय हो जायेगी। और 
आत्मा के लक्ष्य से जो कषायें दूर हुई वे सदा के लिये दूर 
हो जाती हैं, तथा शेष कपषायें भी क्रमशः दूर होकर अकषायी 
वीतरागदशा प्रगमट होती है; इसलिये सर्वप्रथम आत्मा के 
ग्रकषाय चैतन्यस्वरूप की पहिचान करना ही कल्याण का 
उपाय है। 
ः (१४९१) युक्ति 

नय और प्रमाणज्ञान को युक्ति कहते हैं । 

जो 'युक्ति आत्मस्वभाव को सिद्ध करे वही युक्ति है। 
प्रथम, वस्तु है-ऐसा निश्चित करता चाहे तो उसे युक्ति द्वारा 
सिद्ध कर सकता है। जो स्वभाव हो उसे सिद्ध करना सो 
युक्ति है; किन्त्‌ जो स्वभाव को ही व समझता चाहे उसे युक्ति 
यथार्श् नहीं बेठेगी । 

. (१४२) आदरणीय क्या है ९ 
'प्रश्न:--नवतत्त्वों में से कौन-कौन से तत्त्व आदरणीय हैं ? 
उत्तर:--ज्ञान में वे सभी तत्त्व जानने योग्य हैं । सदुभूत 

व्यवहारतय से संवर-निर्जरा-मोक्ष और जीव आदरणीय हैं, 
परन्तु शुद्धनिश्वय से तो नवतत्त्वों के भेदों का विचार छोड़कर 
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मात्र शुद्ध जीवतत्त ही आदरणीय है । सम्यकृश्चद्धा, मोक्ष- * 
पर्याय जितना ही आत्मा को स्वीकार नहीं करती, किन्तु चेतन्य - 
तायकस्वरूप से एकरूप स्वीकार करती है; इसलिये श्रद्धा में 
तो नवों तत्त्वों का विकल्प छोड़कर एकरूप ज्ञायक आत्मा का 
अनुभव ही श्रादरणीय है। नवतत्त्व के विकल्पों द्वारा श्रात्मा 
को मानना भी सम्यकत्व नहीं है। नवतत्त्वों का ज्ञान सो 
व्यवहार सम्यक्त्व है; श्लौर उन नवतत्त्वों का लक्ष्य ( विचार ). . 
छोड़कर एकरूप आत्मा को प्रतीति में लेना सो यथार्थ सम्य- 
दर्शन है। नवतत्त्वों का , विचार करने से श्रेद के कारण राग . 
उत्पन्न होता है और राग की एकत्वबुद्धि दुर नहीं होती, इस- 
लिये श्रद्धा में तो "वेतत्व आदरणीय नहीं हैं, किन्तु नवतत्त्वों 
के भेद से परे मात्र जायक श्रभेद आत्मा ही आदरणीय है, 
क्योंकि श्रम्ेद के लक्ष्य से राग के साथ की एकत्वबुद्धिर्प . 
मिथ्यात्व दूर होता है श्रीर राग हर होकर वीतरागता होती है।... 

(१४३) विशेष तत्तों का ज्ञान प्रयोजनभूतत 

है या नहीं ! डे 

प्ररन:--जेनदर्शन में जो अखवब-वन्ध-मोक्षादि और 
सम्पन्दर्शन-ज्ञान-चारित्र इत्यादि विशेष तत्त्व कहे हैं वे प्रयो- 
जनभृत हैं या श्रश्रयोजनभृत हैं ? डर » 

तर:-जनदर्शन में कहे हुए विशेष तत्त्वों को. जानने 
में वे प्रयोजनभृत हैं, क्योंकि वे विशेष , तत्त्व वस्तु के सामा- 
सये स्वरूप का अवलम्वन लेकर ही कहे गये . हैं।. सामान्य 
को सवेधा छोड़कर मात्र विशेष का तिरूपण नहीं है। विशेष: 
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तत्त्वों का ज्ञान करके यदि सामान्य स्वभाव की श्रोर उन्म्रुख 
होकर उसकी प्रतीति करे तो उस जीव को विशेष तत्त्वों का. 
ज्ञान प्रयोजनभूत कहलाता है। किन्तु यदि उन विशेष तत्त्वों 
के जानने में ही रूक जाये और सामान्य स्वभाव को प्रत्तीति 
में न ले तो उस जीव को विशेष तत्त्वों का ज्ञान प्रयोजनभूत॑ 
नहीं है । किन्तु कोई जीव विशेष तत्त्वों को बिल्कुल जाने ही' 
नहीं, तो उस जीव का प्रयोजन सिद्ध नहीं होगा । 


(१४४) आत्मा को क्या खपेगा और क्या नहीं, 
--उसकी खबर किसे होती है ! 


अधिकांश व्यवहार के आग्रही जीव, अपने को आत्म- 
स्वभाव की पहिचान होने से पहले ही कहते हैं कि हमें-तो 
जैन के हाथ का ही खपेगा, अजेन के हाथ का नहीं; कि्तुः 
भाई. भ्रभी तो आत्मस्वभाव की पहिचान होने से पहले तू 
स्वयं ही भ्रजैन है। पहले सम्यग्दर्शन द्वारा तू सच्चा जैन | 
तो. हो जा; फिर तुझे यथार्थरूप से खबर होगी कि तेरे आत्मा 
को क्या खपेगा और क्या नहीं ? 

ज्ञानियों का अ्भिष्राय तो ऐसा है कि हमें श्रपना वीत- 
रागी स्वभाव और वीतरागता ही खपेगी; राग का अ्रंशुमात्र 
भी नहीं । ऐसे भानपूर्वक उनके अपनी भ्रूमिकालुसार राग का _ 
और उसके निमित्तों का त्याग होता है। अज्ञानियों को राग- 
रहित स्वभाव- का तो भाव नहीं ओर राग को श्रादरणीय _ 
मानते हैं, उनकी मिथ्या मान्यता में उन्हें अनन्त राग और 
उसके निमित्तरूप अनन्त पदार्थ खपते हैं-उसका- तो वे त्याग 
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नहीं करते और वाह्मय में यह वस्तु नहीं खपेगी श्रौर यह 
खपेगी-ऐसा करने में ही रुक जाते हैं । परिणाम में तो मंद- 
कपाय कदाचितु ही होती है | ऐसा मार्ग जेनदर्शन का नहीं 
है। ग्रभी यही नहीं समझा कि में कौन हूँ श्रौर पर कीन है, 
- तो फिर श्रज्ञानी को यह ख़बर कंसे पड़ेगी कि मुझे क्या 
खपेगा और क्या नहीं ? का 


(१४५) स्वाश्रय ते मुक्ति ओर 
_पराश्रय से बन्धन 


आ्रात्मस्वभाव स्वयं श्रपने से ही पूर्ण है, उसे क्रिसी भी 
परवस्तु का किज्नित्‌ श्राश्रय नहीं है। किसी भी परद्रव्य 
का अनुसरण करके होनेवाला चाहे जो भाव हो वह वन्धन ही _ 
है; और स्वद्रव्य का अनुसरण करके होनेवाला भाव... 
मुक्ति का कारण है । सिद्धान्त ऐसा है कि-स्वद्रव्याश्रित मुक्ति , 
ओर परद्रव्याश्चित वंधन | प्रथम, में स्वभाव से परिपूर्ण हैं, 
प्र-पदार्थों का या विकल्प का अंश भी मुझे आश्रयभूत नहीं 
है;--ऐसा स्वाश्रयता का विश्वास करने पर मिथ्यात्वभाव 
से मुक्ति होकर सम्यर्दर्शन प्रगट होता है। ऐसी स्वाश्रयत्ता 
की प्रतीति करने के पश्चात्‌ भी श्रस्थिरता के कारण जितना 
भाव परद्रव्य के लक्ष्य से होता है वह भी बंध का ह्ठी 
कारण है स्वाश्रय स्वभाव की श्रद्धा के पश्चात्‌ उसी के झ्राश्रय 
से स्थिरता करना ही मुक्ति का कारण है। “मुझे पराश्रय 
चाहिये, देव-गुरु-शाल्रादि के झ्राश्रय से मुझे लाभ होता है! 
“ऐसी मान्यतापूर्वक का पराश्चय से होनेवाला भाव मिथ्यात्व 


पॉचवॉ-छठवाँ अध्याय 2११: 
है। भ्ौर मेरे आत्मा को किसी पराश्रय से लाभ नहीं होता- 
'ऐसी श्रद्धा होने पर भी पर के अ्रवलंबन से जो रागादिभांव 
हों वे भी बन्धन हैं, चारित्र को रोकनेवाले हैं। ज्ञानियों 
को भी अ्स्थिरता की भूमिका में पराश्चित भाव होते अ्रवश्य_ 
:हैं, किन्तु ज्ञानियों को श्रद्धा है कि यह भाव मुझे लाभ का 
कारण नहीं हैं, यह भाव मेरा स्वभाव नहीं हैं, मेरा स्वभाव 
तो इनसे रहित है-ऐसा भेदज्ञान के बल से स्वाश्रय में स्थिर 

: होकर वे पराश्चितभाव का अ्रभाव करते हैं । 


(१४६) अनायता-मूढ़ता 


जिनेन्द्रदेव के शासन में मांस को तो अस्पश्य॑ गिना है, 
श्रौर चमड़े को स्पर्श किया हो तो उसके हाथ से मुनि श्राहारं 
न करें-ऐसा उसका. निषेध है। मांस को तो छूने में भी 
पाप है । तब फिर मृतक पशुश्ों का चमड़ा चीरना श्रौर उसमें 
सेवा मनाना-यह तो सीधा अनाययता का लक्षण है। चमड़े 
'को चीरना और मांस को: नोचना, यह कारये आये का नहीं 
है। आये मनुष्य ऐसे हलके और पापरूप कार्य नहीं करते । 
चमड़े को चीरना और उसमें देशसेवा मनाना श्रथवा धर्म 
मनाना-यह तो मृढ़ता ही है, उसमें बुद्धि का किचित्‌ विवेक 
नहीं है । 

आत्मा का स्वभाव महा पवित्र है; उसमें परवस्तु तो 
नहीं है, किन्तु रागादि भी नहीं हैं, उसे भ्रुलकर महाहिसा 
के कारणारूप-ऐसे मांस-चमड़े को नोचने-फाड़ने में स्वाश्रयतता 
मानकर उसमें धर्म मनाना अ्रथवा देशसेवा बतलाना, सो 


नशा 
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अपने आ्रात्मा का महान अनादर है। तथा ऐसे जीवों को _ 


घर्मात्मा के रूप में मानकर उनकी पूजा करना भी श्रधर्म - 


का और पाप का ही पोषण है। ना 

इसी प्रकार सरल रीति से चसहिसा के भाव करने 

योग्य मानना, त्रसहिसा के भावों को कतेव्य मताना-वह भी 
न मृढ़ता है, उसमें तीन हिसा का महान पाप है। 


(१४७) पर्याय का कारण कौन है? 77 

आत्मा वस्तु है, वस्तु में प्रतिक्षण शअ्रबस्था होती है।गआात्मा 

की अवस्था तो प्रतिसमय होती ही रहती है; किन्तु वह अवस्था 
कंसी होती है ? श्रवस्था की रचना करनेवाला वीर्य (पुरुषार्थ) है; 
वीय॑ को मार्ग दिखानेवाला ज्ञान है, ज्ञान का परिणमत्र दृष्टि 


(श्रद्धा) का अनुसरण करके होता है, और दृष्टि का श्राघार : 


(विषय) सम्पूर्ण द्रव्य (वस्तु) है ! इसप्रकार एक ग्रुण को दूसरे 
गुण का कारण कहना सो व्यवहार से है; परमार्थ से देखें तो 
प्रत्येक गुण स्वतंत्र है और प्रत्येक ग्रुण की अनन्त पर्यायें भी 
स्वतंत्र हैं, प्रत्येक समय की वह पर्याय स्वयं अपनी रंचनां 
करती. हैं। उस-उस समय की पर्याय स्वयं स्वाश्रयोन्मुख 
हो तो शुद्ध होती है, पराश्रयोस्मुख हो तो शअशुद्ध होती है; 
इसप्रकार स्वयं ही कारण-कार्य है। तात्पर्य यह है कि परमार्थ 
से कारण-कार्यता है ही नहीं, द्वव्य-गुण और पर्याय सभी 
अ्कारणीय है। एक ही पदार्थ में भेद करके कारण-कार्यपना 
फहना सो_ व्यवहार है । अ्रभेदत्व की श्रपेक्षा से एक वस्तु में 
द्रव्प-गुणु-पर्यास भिन्न नहीं हैं. किन्तु एक वस्तु ही. है, इसलियें 
अभेद विवक्षा में कारण-कार्यपना हो नहीं है । .. 
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श्रव, द्रव्य-गुण-पर्याय के भेद की विवक्षा से देखने पर, 

पर्याय वह द्रव्य का ही परिणमत्र है शर द्रव्य के आधार से 

ही पर्याय होती है इसलिये द्रव्य को कारण और पर्याय को कार्य 

कहना सो व्यवहार है | निश्चय से तो पर्याय स्वयं ही कारण 

श्रौर स्वयं ही का है । पूर्व पर्याय का व्यय वह व्ंमान 

पर्याय का कारण है-ऐसा कहना सो भी व्यवहार है । परम 

शुद्धनय के विषय में कारण-फार्य के श्रथवा द्रव्य-पर्याय के भेद 

* का विकल्प भी नहीं है, किन्तु द्रव्य-गुण-पर्याय से अभेद 

एकाकार द्रव्य ही है, पर्याय स्वय द्रव्य के आ्राश्नय से एकाकार 
परिणमित हो गई है । 


(१४८) शरीर से भिन्न चेतन्यस्वरूप को जानकर 
उसी की शरण ले ! 

यह शरीर तो जड़ परमासुझ्रों का पिंड है; वे परमाणु 
ग्रात्मा से भिन्न हैं, स्वतंत्र परिणमन करते हैं। एक क्षण में 
श्रन्यरूप परिणमित हो जायेंगे । आत्मा ज्ञातास्वरूप है-चेतनायुक्त 
है; चेतनभगवान श्रात्मा को जड़ शरीर का आधार नहीं है, 
किन्तु अपने चेतन्यत्व का ही आधार है। चैतन्य को राग का 
भी श्राधार नहीं है । हे जीव ! तुझे अपना एक चैतन्य ही 
शरण है, शरीर अथवा राग कोई तुभे शरणभूत नहीं हैं; इस- 
लिये शरीर से और राग से भिन्न-ऐसे अपने चेतन्यस्वरूप 
को पहिचानकर उसी को शरण ले ! 

जिसके साथ स्वप्न में भी सम्बन्ध नहीं है-ऐसे इस जड़- 
मुर्दे के साथ सम्बन्ध मानकर तू भ्रनादि से ढुःखी हो रहा है। 


कोई सम्बन्ध होना है । चैतन्य और जड़ त्रिकाल भिन्न ही हं। 
ह पराश्चय से ही 2 खी हुआ # इसलिये श्रव स्वाधीन चेत- 
“ये को जानकर अपना ह्ति क * भले ही प्ञारे जगत 
जा चाहे जो हो “सतर्क साथ मुझे कोई पम्वन्ध नहीं है, # 
जगत का साक्ष पंत, जगत से भिन्न अपने में निश्वल एक- 
ल्प थाइवत ज्ञात हैं, वास्तव में जगत का और मरा कोई . 


यात्मा की उतना अ्रख्ण्ड हैः ग्रसज्यप्रद्देशी जंतना के 
कभी भाग नहीं होते । सअरीरके के कड़े हो जाये किन्तु वहाँ 
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जीवों को अ्रल्प दुःख हो तो वह उनके अपने पुरुषार्थ की 
अशक्ति से जो राग है-उसके कारण होंता है। यदि शरीर का 
कटना दुःख का कारण हो तो उस समय आत्मा का स्वतंत्र 
परिणमन कहाँ रहा ? शरीर कट रहा हो तथापि वीतरागी 
सन्‍्तों को उस समय भी दुःख नहीं होता किन्तु स्वरूप में 
स्थिर होकर केवलज्ञान प्राप्त करते हैं। इसलिये शरीर श्ौर 
आत्मा सदा भिन्‍न ही हैं । 


(१६०) द्रृब्य-शुण-पर्याय की अनादिता-- 
. उनका कर्ता कोई नहीं है 
जो वस्तु श्रनादि होती है उसके ग्रुण-पर्याय भी श्रनादि 
ही होते हैं; क्योंकि वस्तु हो और उसकी पर्याय न हो-ऐसा 
होता ही नहीं । सिद्धदशा, स्वर्ग, नरक, कम इत्यादि सभी 
अ्रनादि से ही हैं । वस्तू अनादि है और वस्तु की पर्याय भी 
अ्रनादि है, इसलिये इस जगत का कर्ता कोई ईश्वर है-यह बात 
* भिथ्या है; जो अ्रनादि से स्वयंसिद्ध है ही, उसका निर्माण 
करना होता ही नहीं । 


यदि ईश्वर कर्ता हो तो उसमे नवीन क्या बनाया ? कौन 

सी वस्तु नवीन तैयार की ? या ग्रुश-पर्याय नये बताये ? 

: प्रथम तो जो वस्तु न हो वह नवीन बन ही नहीं सकती । 
वस्तु को कहाँ से नई बनायेगा ? श्रौर जो वस्तु होती है वह 
अपने ग्रुण-पर्याय सहित ही होती है, इसलिये वस्तु के ग्रुण-पर्यायों- 
का भी कोई कर्ता नहीं है। जैसे वस्तु श्रनादि है उसी प्रकार 
उसकी पर्यायें भी श्रवादिसे होती ही रहती हैं। कोई प्रश्न 
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हीं सम्यग्दशन है । ज्ञानस्वभाव की प्रतीति करने के लिये 
ज्ञेयपदार्थों सम्बन्धी आरचर्य को भूल जा ! : 


(१६२) ज्ञान की स्वतंत्रता 


पराघधीन हुआ ज्ञान भी स्वयं परतत्त्र हुआ है; उसे किसी 
ग्रन्य ने परतन्त्र नहीं वताया, इसलिये वह स्वतंत्ररूप से स्वाधीन 
हो सकता है | ज्ञान तो आत्मा का निजस्वरूप है आर जो 
क्रोधादिक होते हैं वह विभाव है । राग-द्वेष क्रोधादि के कारण 
ज्ञान की प्रवृत्ति पराधीन हो रही है। ज्ञान स्वयं रागादि में 
रुका है, इसलिये ज्ञान की शक्ति हीन हो गई है, वह ज्ञाच का 
ही अपराध है । यदि ज्ञान स्वयं राग में न रुककर स्व-स्वभाव 
में लीन हो तो उसकी शक्ति का पूर्ण विकास होता है। ज्ञान 
का विकास किन्‍्हीं रागादि भावों से नहीं होता किच्तु ज्ञान- 
स्वभाव के अ्रवलम्बन से ही होता है । 


(१६३) जेनद्शन का सार -भेदज्ञान ओर वीतरागवा 


जेनधर्म वस्तु के. यथार्थ स्वरूप का, निरूपस करता है । 

सत्‌ की सतरूप से और अ्रसत्‌ की असत््‌रूप से स्थापना 
करता है, किन्तु सवको समान नहीं कहता | वीवरागताहूप 
भावों को भला कंहकर उनकी स्थापना करता है और राग-द्वंप 
अंज्ञान भावों को बुरा 'कहकर उनका निषेध करता है, श्र्थात्‌ 
उन्हें त्यागने का : प्रंरूपण ' करता है। किन्तु वह किसी व्यक्ति 
को भंला-वबुरों नहीं - कहता; शरण को -अ्रच्छा कहता है ओर 
वग्ेरं को बुरा कहंता है | गुणों को ला और अवगुरों को 
बुरी. जानता तो  वेथार्थ ज्ञान है, उसमें: राग-ढंप नहीं है । 


श्श् ः मोक्षमार्गअकाशक की किरंशें 


जनों में गुणों की ग्रपेक्षा से पजा का स्वीकार किया है । जैनदर्शन 
का भूल भेदविज्ञान है, उसके लिये प्रथम घुण को गुणरूप. यु 
श्रोर दोप को दोपरूप जानना चाहिये । जवतक गुणा को 
श्रौर अवगुणा (दोप) को बराबर न जाने तबतक मेदज्ञान नहीं 
होता,--मुणों का विकास नहीं होता श्रौर दोष दूर नहीं 
होते । परम्यकूथकार से परर्णता के लक्ष्य से प्रारम्भ करके 
क्रमश: राम-द्वेप को टूर करके वीतरागता प्रगद करना ही 
जेनधर्म का अयोजन है। अ्रन्नान श्रथवा राग-्वेष भ्रंशमात्र भी 
तो वह जेनधर्म का प्रयोजन नहीं है। भम्यकप्रकार से 
जितने रागादिभाव हर हुए उतना लाभ, ओर जितने शेष 
रहे उनका निपेष-...ऐसी साधकदशा है। 


जैनमत् में अन्य मिथ्यामतों के। खण्डन किया जाता है; 
वहां वाद-विवाद के अयोजन नहीं है, परन्तु सत्‌ निर्णय का ही. 
अ्योजन है। अ्रपते जान को प्रमाशिक श्रौर स्पष्ट बनाने के 
लिये, तथा सः 


₹ पर्चात्‌ _स्मकचारित्ररूप जैनधर्म प्रगट होने से राग. 
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कराता है, और पश्चात्‌ चारित्र में वीतरागरभाव प्रगट होते 
हैं। प्रारम्भ से अन्ततक जो राग होता है उसे जैनद्शन छुड़ाता 
है । इसप्रकार वीतरागभांव' ही जनदर्शन का प्रयोजन है 
अथवा: 'वीतरागभाव स्वयं ही -जेनधर्म है--राग जेनमृत 
नहीं है ।: ; .- 
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